रो तत् € 
सर्वोदिय-तत्व-दशेन 
जीवन-मार्ग, अहिंसा की प्रतिष्ठा और 
अहिसिक राज्य-व्यवस्था का 
विवेचन 





गोपीनाथ धावन 
ह राजनीति-विभाग, लखनऊ विश्वविद्यालय 


१६५१ 
सत्साहित्य प्रकाशन 


प्रक्रशः 
मार्तेण्ट सवाध्याय, भंत्री 
सस्ता साहितख गग्टल, 
भर दिऐी 


पाली बार जगपरी, २६५२ 
मध्य 
सजिल्द । सात रुपया 


मुद्रव , 

बालकऊृप्ण एम० 7० 
थुगान्तर प्रेस, 
देदली 


बड़े भाई की स्प्रति में 


| विषय-सूँची 
भूमिका प्रारम्भ में 


१- अहिंसा: की परम्परा १--श्८ 
भारतव्ष-- १, वर्णाश्षम धमं--१, उपनिषद्‌-- २, महाकाव्य--- 
गीता--३, “बौद्ध ओर जन धर्म--£, अ्शोक--८, अहिसा के 
प्रयोग--8; /इस्लाम--8, चीन--११, थुनान और रोम--१$२ 
यहूदी मत--- १२, ईसाई-धर्म-- १३, ईशा के बादु---१७, क्वेकर्स--- 
3८, एक अहिसक राज्य--१६, दूखोबास--१६, थोरो--२० 
रस्किन---२०, टालस्टाय--२२, अति आधुनिक काल--२४ । 


२-आध्यात्मिक विश्वास २६-४६ 


घ॒र्म और राजनीति-- २६, सत्याग्रही और ईश्वर में विश्वास--३१, 
ईश्वर--३३, आ(त्मा--३६, ज्ञान के साधन--शे८, कर्स और 
पुतरज॑न्‍्म---४२, कतृ“स्वातस्त्य--9३, अशुभ का प्रश्न--४२५ । 


३--नैतिक सिद्ध/न्त--साध्य और साधन ४७-७३ 
ध्येय--४७, साधनों की नेतिकता--४७, नेतिक अनुशासन--$०, 
सत्य--५२, सत्य का ज्ञान--१६४, सत्य और आहिसा--४६, 
अ्रहिंसा--४८, निषेघात्मक अहिंसा---१&६, विधायक अहिसा---६१, 
निरपेक्ष अहिंसा और अनिवायद्दिसा--६३, तीन प्रकार की 
अहिंसा-- ६७, अहिंसा झौर हिंसा---७० 


४--नेतिक सिद्धान्त ( चालू )--सत्याग्रही नेता का 


अनुशासन ७४-१० दे 


ब्रह्मचयं---७४,. अ्रखाद--८०, अ्रभय--८०,  अस्तेय--८२, 
अ्रपरिग्रह--८३, दृस्टी--८९, निर्धनता--८६, अपरिग्रह का 
ओचित्य--८०,  शरीर-अ्रम--8०, खदेशी--&६२, अस्पृश्यता- 
निवारण---# ८, सर्व-धर्म-प्मभाव--&8६, नम्रता-१०० । 
वेज्ञानि ७ कर 
५४--मनोवेज्ञानिक मान्यताएँ और नैतिक आदर्श की 
व्यावहारिकता १०४-१ १८ 
मनुष्य-खभाव---१०५, आदर्श की ब्यावहारिकता--१०४, कष्ट- 


छः 


सहन और ध्याग का औचित्य--११२, फला--$१५, घरित्र और 
बुद्धि--११६ । 


६---सत्याग्रही नेता की निर्णय-प्रक्रिया ११६-१२७ 


जनमत--११६, बुद्धि और प्रतिभान--११६, नेता और समु- 
दाय--१२०, नेता और अ्रहिंसक प्रतिरोधकारी--१२३, नेता का 
आंतरिक नियंत्रण--१२४। 


७--सत्याग्रह--जीवन-नियम के रूप में १२५८-१७० 


सत्याग्रह का श्र्थ--१ २८, सत्याग्रह और निष्क्रिय प्रतिरोध --१२६, 
व्यक्तिगत जीवन और सत्याग्रद---३०, सत्याग्रह और ब्यक्तिगत 
रूगढ़े--१३४, अवसर--१ ३६३, उद्देश्य--१३७, सममौता -- 
१३६६, कष्ट सदन का महत्व--१४२, कष्टसह्न को प्रभाव-प्रक्रिया -- 
१४४, असहयोग - १४८, उपवास --१९०, अवसर और योग्यता-- 
१९१, विपक्षी के विरुद्ध उपवास--१४३, उपवास की आलो- 
चना--१९२५, सत्याग्रह ओर बाह्य सहायता--१९६, सफलता की 
कसौदी -१६४७, सत्याग्रह और अपराध--१२७, सत्याग्रह और 
स्त्रियों पर आक्रमण--१३९१, आत्म-रक्षा--१६५, दुरुपयोग की 
सम्भावना---१६९, हिंसक और अददिंसक प्रतिरोध--१३६६, ब्याव- 
हारिकता का प्रश्न---$७ । 


८--सामूहिक सत्याग्रह--नेता, संगठन और ग्रचार १७१-२२३३ 


सामूहिक सत्याग्रह का महस्व--१७१, नेता-- १७२,  आध्रम-- 
१७४, कांग्रेस और जनतन्त्र---३७४, बहुमत और अत्पसत--- 
१७७; कांग्रेस श्रौर सत्तावाद--१८०, खय॑सेवक--१८७, अ्रज्चु- 
शासन---१६०, प्रचार--३६३, भाषण-- १६६, समाचार पत्न-- 
१६८, रचनात्सक कार्यक्र--२००, रचना और प्रतिरोध--२००, 
कार्य क्रम का आर्थिक साग--२०६, सामाजिक पुनरंचना--२१४, 
शिक्षा--२१७, संगठन काय --२१८,  श्ाठवें श्रध्याय का 
परिशिष्ट--२२० । हि 


&--सामू हिक सत्याग्रह (चालू )--प्रतिरोध-पद्धति २२४-२६३ 


अपसर--२२१४, स्थगित करने का, निर्शयंय--२२८, प्रतिरोध का 


सात 


कारण--२२६, अगोपनीयता--२३३, रूख्या और धन--२३३)५* 
झसहयोग--२४३६, इड़्ताल--२४१, सामाजिक बहिष्कार--२४१, 
घरना--२४३, सविनय श्ज्ञाभंग--२९१३, हिंजरत--२६२ | 

१०--सामूहिक सत्याग्रह (चालू )--अराजनैतिक संघ 

और आलोचना .. २६४-२१६८ 

सामाजिक संघषे--२६४, धार्मिक संघष॑--२६६, आर्थिक संघषे-- 
२६७, ज़मीदार और क्िसलान--२६७, प्रु/जीपति और मज़दूर-- , 
२६६, अदिसक प्रतिरोध और समाज-व्यवस्थो--२७३, अरहिंसक 
प्रतिरोध की वैधानिकता--२७४, अ्रहिंसक प्रतिरोध श्रौर बल- 
प्रयोग--२७८, साव॑भौस ब्यावहयरिकता--- २८४, अहिसक प्रतिरोध 
और भारत--२६०, क्रांति--हिंसा और अहिंसा-- २६४ । 


११--अहिसक राज्य का संगठन २६६-३४२ 
योद्धिक अपरिग्रह का औचित्य--२६६, राज्यरद्वित जनतन्त्र--३०२, 
विकेन्द्रीकरण--३१०४३, सत्याश्रही आम--३०४, सामाजिक-आर्थिक 
संगठन- -३०३९, राज्यरहित समाज की एकता---३०८, राज्य रहित 
समाज की संसभावना--३११ २, अर्हिंसक राज्य--३१४, राज्य-एक 
साधन--३१४, राज्य-प्रभुता--३१६, पालंमेन्टरी जनतंत्र--३१६, 
निर्वाचन--३२०, बहुमत और अल्पसत--३२३, अर्पतस राज्य- 
कार्य---३२४, अपराध और जेल---३२६ , पुल्लिस और फौज--३३०, 
न्‍्याय--३ २३, सामाजिक--आर्थिक व्यवस्था---३३९, करश्--- 
३४०, मादुक वस्तु निषेघ--३४१, शिक्षा--३४२, कर्तव्य और 
अधिकार--३४४६, अहिंसक राष्ट्रीय] -३४६, अन्तर्राष्रीयता-- 
३५१, विदेशी नीति ओर रक्षा--३१३ । 
उपसंहार--- ३६२-३७२ 
अनुक्रमणिका रे ३७३ 


जज 


का 


“आस्म-कथा! 


थआत्मशद्धि! 
“थऐथिकल रेलिजन', 


(#स्ट्ू क्टिव प्रोग्राम! 


संकेत-चिन्हों की सूची 


--महाध्मा गांधी, सत्य के प्रयोग शअ्रथवा आत्मकथा?, 
दो खण्ड, स० सा० म॑ँ०, १६२८ 

--महात्मा गांधी, आत्मश॒द्धि', इलाहाबाद । 

--महात्मा गांधी, ऐथिकल रेलिजन! या नीतिघम 
सहास, १६२२। 

--महाध्मा गांधी, कस्ट्रक्टिव प्रोम्राम', अद्दमदाबाद, 
१६४१ । 


कांग्रेस का इतिहास--प्री० पद्ठामि सीतारमेय्या, दि हिस्द्री श्रॉव दि 


दक्षिण अफ्रीका! 
“दि नेशन्स वाएस? 
यरचदा मन्दिर! 
(० ह०? 
वसत्याग्रह! 

साउथ ऐफ्रीका? 
“स्पीचेज़! 


छू ७6 
“(हिन्द स्वराज! 


(हिन्द स्घराज्य! 


कांग्रे स! भाग $ का हिन्दी अनुवाद, स० सा० म॑ं०, 
१६४६६ ॥। 

--मद्दात्सा गांधी, दक्षिण अ्रीका का सस्याग्रह!, 
दो भाग, स० सरा० में०, १६४८ । 

-+सी० राजगोपाज्नाचार और जे० सी० कुमारप्पा 
(एडीटसं), (दि नेशन्स वाएस'अहमदाबाद, १६४७। 

--महात्मा गांधी, क्राम यरवदा स॑दिर”, अद्मदाबाद, 
१६३३ । 
--यैग इण्डिया, (सेलेक्शन्स) भाग १, (१६१६-२२) 
भाग २, (१६१४-१६), भाग ३, (१६२७-२८) । 
“सह्याग्नह इन गांधीजीज़ ओन वड्‌स”, इलाहाबाद, 
१६४३९ । 

“महात्मा गांधी, सत्याग्रह इन साउथ एफ्रीका', 
मद्रास १६२८ । 

--स्पीचेज्ञ एण्ड रायाटिंग आँव महात्मा गांधी, 
मद्रास, १६ २८। 

--हिरिजनः । 

--महात्मा गांधी, 'हिन्द्‌ स्वराज' (पअँग्रे जी), मद्बास, 
चौथी आदृत्ति । 

-- हिन्द स्वराज! का हिन्दी अजुवाद, स० सा० म॑०, 
१६३६ । 


'(हिस्ट्री आँव दि कांग्रेस!'-- बी० पद्दामि सीतारमेया, दि हिस्द्री श्रॉव दि 


काँग्र स!, इलाहाबाद, १६३५ । 


भूमिका 
सन्‌ १६०६ ई० में गांधीजी ने “हिन्द्स्वराज्य” सें श्राघुनिक सम्यता 
को “एक रोग” और “तीन दिन का तसाशा” बताया था, “क्योंकि यहद्द 
सभ्यता न तो धर्म का विचार करती है, और न आचार पर ही ध्यान देती 
है ।? १ उनकी राय में सम्यताओं के विकास के लिए शरीर-शक्ति और भौतिक 
बाहुल्‍थ की अपेक्षा नैतिक पविन्नता और आत्म-शक्ति कहीं अधिक महत्वपुरण 
हैं। लेकिन यद्द चेतावनी भूल से राजनीति सें आा भटकने वाले एक पूर्वीय 
साधु के धार्मिक उद्गार के घोखे भुला दी गईं। मानव-लमाज को श्रभी 
पिछले मदायुद्ध के विनाशक प्रभाव से छुटकारा नहीं मिला है। किन्तु राष्ट्र 
युद्ध-साधनों की उन्नति द्वारा शान्ति-स्थापन के प्रयत्न में लगे हुए हैं। 
संयुक्त रा -संघ का भविष्य श्रनिश्चित है, भौर मालूम होता है कि आधुनिक 
सभ्यता एक विषाद-युक्त अन्त की ओर अग्रसर है। 
आधुनिक सभ्यता के दोष लगभग जीवन के हरएक भाग से सम्बन्ध 
रखते हैं। विज्ञान और उत्पादन-पद्धति में उन्नति के कारण मनुष्य ने प्रकृति 
पर मशीनों के द्वारा पिछले सौ वर्षों में इतिहास के शेष काल की श्रपेत्षा कहीं 
अधिक प्रभुत्व प्राप्त कर लिया है लेकिन इस सफलता से न तो मनुष्य-जीवन में 
सुख की वृद्धि हुई है न बुद्धिमत्ता की | मशीनों को उन्नति से जीवन जितना 
जटिल हो गया है, आत्म-संयम उतना ही कठिन । इस नेतिक अवनति (का 
प्रद्शंन विशेष रूप से धन-प्रियता श्रौर शक्ति-लिप्सा में होता है। सझुनाफ़ के 
लालच में मनुष्य ने सेवा के आदुर्श को भुला दिया है; और यही पृ“जीवाद 
और उसकी खराबियों की जड है। शक्ति-प्रियता लडाइयों का ओर उनकी 
बढ़ती हुईं विनाशकता का प्रधान कारण है। 
स्पष्ट है कि पृ'जीवाद और युद्ध के साथ जनतन्त्रवाद का पनपना 
असम्भव है । जनतनन्‍्त्रवाद्‌ का बुनियादी सिद्धान्त है कि सबका हित समान 
है, सब को आत्स-प्रकाशन का ससान अवसर सिले और क्सिी का उपयोग 
केवज्ञ दूसरे की उन्नति के साधन के रूप में किया जाय । इसके विपरीत 
पूजीवाद और युद्धवाद हिंसा पर श्राश्नित हैं। दोनों स्वार्थ के लिए दूमरों 
क साधन समसते हैं और उनका शोषण करते हैं । दोनो में शक्ति को केन्द्धित 
करना पठता दै कौर केन्द्रीकरण से शक्ति के दुरुपयोग के अवसर बढ़ जाते 


२, 'हिन्दस्वराज्य', पुृ० ३६, ४४, १६६ | 


द्स 


हैं ।.इसलिए वह देश, जो युद्ध या युद्ध की तेयारी में लगे होते हैं या जहाँ 
उत्पादन ए'जीवादी होता है, जनत॑त्रवाद का दिखावा भल्ते ही रखें, देर- 
सचेर किसी-न-किसी प्रकार की डिक्टेटर प्रणाली को अपना लेते हैं| यह 
आश्रय की बात नहीं कि आज के संसार में अधिकतर देशों में मनुष्य की 
बुद्धि और विवेक पर राज्य का अनुशासन है। धन और हिसा की अंध-पूजा 
मनुष्य जाति को विनाश और बर्बरता की शोर ही ले जा सकती है | 


गांधीजी की राय दे कि सम्यता का रोग असाध्य नहीं है।* लेकिन 
इससे बचने के लिए क्रांतिकारी इलाज की ज़रूरत है| यद्ध इलाज है जीवन 
के प्रत्येक भाग में अहिंसा का विकास । शांति और समृद्धि की स्थापना के 
लिये सदियों युद्ध और हिंसा का प्रयोग हुआ । श्राज वह मनुष्य जाति के 
अस्तित्व के लिए इतने ख़तरनाक हो गए हैं कि दुनिया के समझदार 
मनुष्यों में यह धारणा दृढ़ हो रही है कि विनाश से बचने का श्रह्िसा ही 
एक मार्ग है। | 

गांधीजी संसार के इतिहास में अहिंसा के सबसे बढ़े शिक्षक और 
प्रचारक हैं। उनका सर्वोदिय-तत्त्व-दर्शन इसलिए भी महत्वपूर्ण है कि बह 
दार्शनिक और ज्यवहारिक राजनौति के क्षेत्र में संसार को भारतवर्ष की सर्च॑- 
श्रेष्ठ मौलिर देत है। इसके अतिरिक्त गांधीजी के भ्रद्विंसा के प्रयोग और उनकी 
शिक्षा भारतवर्ष के राष्ट्रीय आंदोलन की एष्टभूमि है। जनता जितना गांधीजी 
की शिक्षाओं से प्रभावित हुईं उतना विसी और बात से नहीं । 

सर्वोद्य-तत्त्व-दुशेन के सहत्व का एक कारण गाधीजी का व्यक्तित्व भी 
है। उनकी श्रक्सर गौतम बुद्ध और ईसामसीह से तुल्नना की जाती है। 
गोखले ने सन्‌ १६१६ में कद्दा था कि, ''उनसे अधिक वीर और शुद्ध आस्मा- 
पाला व्यक्ति इस संसार में कभी नहीं हुआ ।”” भारतवष॑ भौर बाद्वर के देशों 
के अनगिनती मनुष्यों के लिए वह भारतीय परम्परा के श्रेष्ठ तत्वों के और 
जीवन को अहिंसासय बनाने की शाश्वत प्रेरणा के प्रतीक हैं । वद्द संसार के 
महानतम क्रान्तिकारी नेताओं में से हैं । अ्रहिंसक साधनों द्वारा उन्होंने अपने 
देशवासियों को इतिहास के महानतम शक्तिशाली साम्राज्य के आधिपत्य से 
मुक्त किया और वर्तमान समाज ब्यवस्था के अहिंसक पुनर्निर्माण का प्रयत्न 
किया । अपने जीवन के अंतिस मार्सो में उन्होंने अफेले भारतवर्ष के कई भागों 
को तीघ्र साम्प्रदायिक हिंसा और विद्वेष से बचाया । 





२. 'हिन्दस्वराज्यः, पु० ४७-४८। 


ग्यारह 


पू 

अपने तत्त्व-दशन में उन्होंने बताया है कि सलुष्य का परम ध्येये क्यूँन्‍-दै 
और इस ध्येय की सिद्धि का क्‍या सा्ग है। सर्वोद्य-तत्त्व-दर्शन आवर्श्यकेरूषः 
ते व्यावहारिक है। वह उन अव्यावहारिक, किताबी दाशतनिकों के काल्पनिक 
सिद्धाँतों से नहीं मिलता जो इतने अधिक तकं-संगत होते हैं कि जीवन से दूर जा 
पढते हैं। गाँधी जी कर्मयोगी थे, व्यावहारिक आदशवदादी थे ओर उनके सिद्धांतों 
का खौत उनके अ्रनुभव--सत्य तथा अहिंसा के उनके प्रयोग--थे। उन्होंने सिफ 
चही सिखाया जिस पर उन्होंने व्यवहार किया और जिस पर हरएक प्रयत्न 
करके ब्यवहार कर सकता है | वह घार्मिक अवश्य ये, लेकिन वह धार्मिक 
और सांसारिक बातों में कूठा भेद नहीं करते थे । डनका कहना है कि धर्स 
जबतक जीघन के सब कार्यों को नेतिकता का पुठ न दे तब्रतक वह अरथदीन 
ढकोसला है। ठीक आदश वही दे जो हसारे जीवन मे सहायक हो । उच्चतम 
नीति को अ्रधिक-से-अधिक व्यावहारिक होना चाहिए । 


व्यावहारिक होने के कारण सर्वोद्य-तत्त्व-दर्शन का प्राथमिक सम्बन्ध 
साधनों से है। यह वत्व-दर्शन ध्येय को भुलाता नहीं । लेकिन ध्येय की घिद्धि 
साधनों पर निर्भर है। इसलिए अहिंसक साधनों का विवेकपूर्ण उपयोग 
सत्याग्रही के लिए सब कुछ है । 


गांधीजी के श्रजुसार सब का अधिक-से-अधिक हित ही ध्येय है। वह 
अराजकतावादी हैं; क्योंकि उनका विश्वास है कि इस ध्येय की सिद्धि केवल 
उस स्वतन्त्र गाँवों के वर्ग-रहित और राज्य-रहित जनतंत्रवादी समाज में ही 
हो सकती है, जिसकी नींव हिंसा के बजाय अहिंसा पर, शोषण के बजाय 
सेवा पर, स्वारथपरता और लोस के बजाय त्थाग पर और शक्ति के केन्द्रीकरण 
के बजाय उसके ब्यक्तियों और सस्थाओं में अधिक-से-अधिक विघटन पर 
हो। अहिंसक राष्ट्रीयता प्थक्रता-प्रिय, संघ्षकारी और युद्धवादी होने के 
बजाय निर्मायक और सहयोगशील होगी और विश्व-मानवता का एक जीवित 
भाग होगी; और रूगड़ों का निपटारा शारीरिक शक्ति के भौतिक तल पर 
नहीं बल्कि प्रेम के आध्यात्मिक स्तर पर होगा। लेकिन गांधीजी कोरे स्वप्न- 
इृष्टा नहीं हैं, ओर अहिंसक ससाज एक दूर का और कुछु-कुछ अनिश्चित सा 
आदर्श हैं। इसलिए उनके तत्वदु्शन का सम्बन्ध विशेषकर व्यक्ति से हे 
जो इस आदर्श के लिए जीने और मरने के लिए तेयार रहेगा और अहिंसक 
मार्ग से है जो व्यक्ति को उस श्रादर्श तक ले जायगा । गांधोजी उस दूर के 
ध्येय के विस्तृत विवेचन के लिए चिन्ताग्रस्त नहीं थे। उनका मार्ग निश्चित 
था और वद्द जानते थे कि एक क़दम के बाद दूसरा क़दुम उठेगा और इसी 


वारह 


तरह समय झाने पर प्रयत्न ही साध्य चन जायगा। लेकिन जितना अहिंसक 
मार्ग का पिकास हुआ है उससे गांधीजी की धारणा के झादुर्श प्माज की 
सुपरेगा का ऊुच-कुछ ज्ञान होता है | 

ग्राज़ युद्धयाद भ्रौर शोपण की दुनिया में गरीगों, पिछड़े हुओं और पद- 
दलितों फै लिए श्राज़ादी का अगर कोई मार्ग हैं तो वह दे श्रहिसात्मक 
प्रतिरोध की पद्धति थों गांधीजी के छः दशाव्दियों के सार्वजनिक जीवन 
फी देन हैं । ससार के इतिद्ास मे गांधीजी ने पहली बार यह दिखाया दे 
कि निशख जातियों भी थ्राज़ादी के लिए लद़ सकती हैँ । इस तरह उन्होंने 
समार के रूगड़ों को निपटाने के लिए लड़ाई का नेतिक समकछ्त यल्कि उससे 
भी झधिक उपयोगी साधन दिया है। 

गांधीजी ने सर्वोद्य-तत्व-दर्शन में इस वात पर ज़ोर दिया है कि 

समाज के नव-निर्माण में प्रथम स्थान व्यक्ति का है । समाज का प्रश्न वास्तच 
में व्यक्ति का ही प्रश्न है । हसका कारण यह दै कि मनुष्य का चरस तत्व 
गात्मा ऐ शोर समाज की उन्नति साधारण ब्यक्ति की आध्यात्मिक शक्ति के 
विकास पर निर्भर है। माक्सवादी श्रोर फ़ासिस्ट समाज के नवनिर्माण का 
फार्य वातावरण झौर संस्थाओं के सुधार से प्रारम्भ करते हँ और तब चह 
मनुप्य के श्रंतरिक सुधार की बात पर भ्राते हें। इनके संत से ब्यक्तिगत 
उसति बाताररण के सुधार का फल दै। इसके विपरीत गांधीजी मनुष्य के 
झायात्मिक विकास को प्रथम स्थान देते हैँ, यद्यपि वह सस्याञ्रों शौर 
चातायरण की भी उपेक्षा नही करते । 

गायीजी शात्मा पर ज़ोर अवश्य देते हद लेकिन उनका इष्टिकोण एफागी 
नहीं है। पह मलुप्य की शारीरिक श्रायश्पस्ताओं को भी ध्यान में रखते 
है । लेखन मनुप्य केबल शरीर नहीं हैं, आान्मा ही उसकी वास्तविकता दहै। 
मारा संयम एक ह हौर एस मद्दयान्‌ सन्‍्य को समझने के लिए यह पझावश्यक 
है कि मनुष्य सीयसात्र की ध्नवरत सेवा में अपने को क्गादे |” ब्यक्ति कौ 
्पपना जीयन समाज-सेवा में लगा देना चाहिए भ्ौर इस प्रकार के जीवन के 
लिए पह झायश्यक है कि घह आदतों दा दास न बन कर शआत्म-संयम का 
भाग जान । 


ह 


१, पाठयों जे इस बात का उदाह्स्ण कि गराधीजी उचित शारीरिक आवश्य- 
ताओ को नही भुलाते उनके एक पत्र में, जो उन्होंने वै्गोर को लिग्बा 
" मिलेगा | देशसिए 'स्वीचेज?, प० ६०७-६१६ | 
« “पाहपन , आर म्योस्टेड, 'क्ण्टेपोरेरी इश्डियन फिलासफी? मे गाधीजी 
स्व लछेग। 


>् 


तेरह 


सर्वोदिय-तत्व-द्शन की एक दूसरी विशेषता--जिससे धध्येता- की ४ 
काय बहुत कठिन हो जाता है--यह है कि गांधीजी के जीवन-काल में उसका 
विकास चालू था और इसलिए बहुत समय तक ठीक प्रकार से उसका 
मूल्यांकन न हो सकेगा। गांधीजी के शब्दों में, “राजनीति में अहिंसा नया 
शस्त्र है जिसका विकास हो रहा है” ।* “सत्याग्रह का मेरा ज्ञान प्रतिदिन 
बढ़ रहा है। मेरे पास कोई पाठ्य-पुस्तक नहीं है डिसे में आवश्यकता के 
समय देख लूँ । मेरी घारणा का सत्याग्रह ऐसा विज्ञान है जिसका निर्माण 
हो रहा है” ।* उन्होंने सन्‌ १६४६ में अ्रहिसा-विज्ञान पर एक पुस्तक लिखने 
की प्राथना को अखीकार कर दिया था क्योंकि उनका क्षेत्र था कर्म न कि इस 
प्रकार की पुस्तक लिखना | उन्होंने लिखा था, “इस प्रकार की पुस्तक मेरे 
जीवनकाल में आवश्यक रूप से अपूर्ण रद्देगी । यदि वह लिखी जा सकती 
है तो मेरी रत्यु के बाद ही । और में यद्द चेतावनी दे दूँ" कि तब भी बह 
अहिंसा की पूर्ण्रूप से व्याख्या करने में असफल रहेगी। कोई मनुष्य कभी 
ईश्वर का पूरी तरद्द वर्णन नहीं क्र सका है । यही बात श्रहिंसा के बारे में 
भी लागू है? ।? 

गांधीजी इस बात पर ज़ोर देते थे कि सत्याग्रही के लिए सौचने और 
काम करने के निर्धारित मार्ग नहीं हो सकते ओर न चवह्द यही कह सकता है 
कि उसने अन्तिम सत्य जान लिया है। मनुष्य को केवल आपेक्षिक, आंशिक, 
सत्य ही ज्ञात हो सकता है । इसलिए सत्य के शोघक को इस बात के लिए 
तेयार रहना होगा कि वह बदलती हुई परिस्थिति के अनुसार अपने सिद्धांतों 
को सुधारे और उनके प्रयोग में आवश्यक देर-फेर करे । 


निस्संदेह सवोद्य जीवित सन्देश है, किन्तु यह उचित नहीं कि उसका 
चेज्ञानिक अश्रध्ययन स्थगित कर दिया जाय विशेष रूप से जब अहिंसक मार्ग 
ही मानव-समाज के रोगों की श्रचूक दवा है। प्रतिपादन की पूर्णता की 
असंभावना सत्याग्रह विज्ञान का ही नहीं प्रत्येक विज्ञान का लक्षण है। इसके 
अतिरिक्त, गांधीजी का दीघंकालीन सार्वजनिक जीवन, जिसे उन्होंने सत्य 
और भ्रह्िसा के प्रयोगों में लगाया, इतिहास का भाग बन घुका है और इन 


प्रयोगों के अध्ययन के लिए उन्होंने अपने लेखों, ब्याख्यानों और कार्यों में 
बहुत आधारभूत सामग्री दी है । 





९, ह० २३-१०-३७, पृ० ३०८। 
२, ह्‌० २४-६-३८, ४० २६६ | 
है, ६० रे-३-४६, पृ० र८-२६ । 


चौदृह 


उनके जीवनकाल में ही सर्वोदिय-तत्व-दर्शन की रूपरेखा श्ात हो सकती 
थी । सर्योदिय-तत्य-दर्शन का विकापत मूलभूत सिद्धान्तों में परिवर्तन के रूप में 
नहीं हो रद्ा था, बल्कि सिद्धांतों के व्यावहारिक विवेचन के या तफसील की 
यातों में देर-फेर के रूप में। सन्‌ १६४८ में हिंद-स्वराज्य? के बारे में उन्होंने 
कहा था, “तीस साल के तूफानी जीवन के वाद जिससे से होकरे में तब 
(१६०६) से गुजर चुका हूँ मेने ऐसा कुछ भी नहीं देखा जिसके कारण मुमे 
उन सिद्धांतों में परिवर्तन करना पढ़ा हो जिनका उसमें प्रतिपादन है ।”?* 


१. एरियन पाथ! सितम्बर श्६३१८ | 


सर्वोदिय-तत्त्व-दशेन 


अहिंसा की परम्परा 


श्रद्दिंसा मनुष्य जाति के पूर्वजों की देन है। उसका आविर्भाव मनुष्य 
के विकास से भी पहले की बात है। जानवरों में भी कुहुम्ब का प्राथमिक रूप 
मिलता है और उसकी बुनियाद अहिंसा ही है। मानव-इतिहास के प्रारम्भ 
से श्राज तक करीब-करीब प्रत्येक देश , धर्म और संस्कृृति के प्रमुख विचारकों 
ने अहिंसा के आदर्श पर जोर दिया है और बताया है कि हिंसा ओर शोषण, 
शेतानियत और अन्याय को दूर करने का ठीक रास्ता अहिंसा ही है। भ्रहिंसा 
के प्रयोग के दृष्टांत भी प्रत्येक देश के इतिहास में मिलते हैं । 


भारतवर्ष 

अहिंसा की परम्परा इतनी व्यापक और अहूट किसी और देश में नहीं 
है जितनी हिंदुस्तान में । सच तो यह दे कि अहिंसा संसार को भारतवर्ष की 
सबसे बड़ी देन है। भारत के सब महत्त्वपूर्ण धर्मों की यह शिक्षा है कि अ्रहिंसा 
सबसे बड़ा कतंब्य है। भारतवर्ष के निवासियों का प्राचीन काल से ही जीवन 
की आध्यात्मिक एकता में विश्वास रहा है। सुविख्यात सूत्र 'सो5दम? और 
तत्त्वमसि? इसी विश्वास को प्रकट करते हैं । सब जीवों की एकता की इस 
धारणा के कारण भारतवर्ष में पहस बात पर ज़ोर दिया गया कि मलुष्य का 
जानवरों और दूसरे जीवधारियों के साथ बर्ताव भी श्रह्िंसात्मक होना चाहिये। 

वर्णोश्रम धर्म 

हिंदुओं के सामाजिक संगठन की श्राधार-शिला पर्णाश्रम-धर्म है जिसका 
ज़िक्र सबसे पहले ऋग्वेद के पुरुष-सूक्त में श्राता है। वर्णाश्रम-घर्म का उद्देश्य यह 
था कि जन-साधारण को श्रहिंसा के उच्च आदर्श की शिक्षा मिले ।* चर्णाश्रम- 
धर्स सब सलुष्यों को, शूद्रों को भी ब्राह्मण बनाने का प्रयस्न था । आध्यात्मिक 
एकात्मकता के अ्रनुभव से उत्पन्न शान्ति और आनन्द से पूर्ण ब्राह्मण सनुष्यता 
के उच्चतम विकास का प्रतीक था और उससे इस बात की आशा की जाती 
थी कि वह बुराई का प्रतिरोध शरीर-शक्ति से नहीं आत्मबल से करेगा। छत्निय 
में ब्राह्मण की अपेक्ता आत्म-बल की कमी थी और इसलिए घह अ्रश्याय के 


१, अहिंसा ओर वर्णाश्रम-घर्म के सबंध के लिए. देखिये राधाकृष्णन की “हार्ट 
आँव हिंदुस्तान! और हिंदू व्यू ऑव लाइफ? । 


सर्वोद्य तत्त्व-दशन 


बे 


प्रतिकर के लिए पाशविक बल का प्रयोग कर सकता था । लेकिन वर्णाश्रम-धर्म 
“के अनुसार ब्राह्मण-प्रयुक्त प्रेस का नियम क्षत्रिय के पाशविक बल के नियम 
की अपेत्ता उच्चतर था। क्षत्रिय का यह कत॑च्य था कि वह आतृष्व श्रौर कर्तव्य 
की भावना से अन्याय के विरुद्ध युद्ध करे और बदले और हं घ के भाव को 
भुला दे । ज्षन्निय के इस मनुष्यतापूर्ण बर्ताव से उसका श्रात्म-बल बढ़ता, 
पाशविक शक्ति के प्रयोग की आवश्यकता घटती और समय आने पर घह 
जीवसात्र से प्र म॒ करने चाला ब्राह्मण बन जाता । इस प्रकार दिंसात्मक प्रतिरोध 
की आज्ञा थी, लेकिन ध्येय यद्द था कि क्षत्रिय उससे ऊँचा उठने का प्रयत्न 
करे। वर्णाक्षस-धर्म ने युद्ध के कार्या को समाज के एक छोटे भाग, क्षत्रियों तक 
सीमित कर दिया था । 


उपनिषद्‌ 

उपनिषदों के समय से हिंदू नीति-शासत्र ने हमेशा सब जीवधघारियों के 
प्रति भ्रहिंसा के प्रयोग पर ज़ोर दिया। प्रसिद्ध योरोपीय विद्वान्‌ रिज्ञ डेचिड्स 
के अनुसार अहिंसा का प्रथम उल्लेख छांदोग्य उपनिषद्‌ में हुआ है, जिसमें 
अहिंसा मलुष्य के बलिदानसय जीवन के पाँच आदर्शों में से बताई गई है।* 
पतंजलि के योग-सूत्र में--जिसका गांधीजी ने सन्‌ १६०४ में जोहांसबर्ग में 
अध्ययन किया था--अरहिंसा पंचयर्मो में सम्मिल्नित है। पंचयम वे पाँच 
नेतिक अनुशासन हैं जो पतंजलि के समय से भारतवष् में आ्राध्यात्मिक विकास 
की पद्धति के आवश्यक झद्ट माने गये हैं जेसा कि आगे तीसरे और चौथे 
अध्यायों में बताया गया है, गांधीजी ने इन यर्मों को विकसित क्या है और 
उनको सत्याग्रही-थ्नुशासन का विशिष्ट भाग बना दिया है। पतंजलि का 
कहना है कि अद्विंसा हिंसा से बचने का केवल निषेधात्मक नियम ही नहीं है, 
विधायक दृष्टिकोण से अहिंसा का यह शअ्रर्थ सी है कि सब जीचों के प्रति 
सद्भावना हो । पतजलि के विख्यात सुन्न “अहिंसा प्रतिष्ठायान्तत्सन्निधौ 
वरत्याग-” का अर्थ है कि जेसे ही अहिसा का पूर्ण विकास होता है चारों ओर 
के वर-भाष का ल्ोप हो जाता है । 


महाकाव्य 
महाकाव्य-काल में अहिंसा की परम्परा को और भरी उन्नति हुईं। गांधीजी 
तुलसीदास की रामायण को--जिससे उनका पहला परिचय १३ साल 
की अवस्था में हुआ था--भक्ति-साहित्य की सर्वश्रेष्ठ पुस्तक सानते हैं। वैसे 





१, अथ यत्तपो दानमाजवमहिंसा सत्यवचनमिति ता अस्य दक्षिणा: । 
छादोग्य,?-३, १७ | 


अहिसा की परम्परा 


तो रामायण और महाभारत, जो भारत के करोडों मनुष्यों के सार्ग-प्रदेशकां.. 
युद्ध-कथाएँ सालूस पढ़ती है; लेकिन महाकवि वामीकि और व्यास का उद्देश्य _ 
युद्ध का वर्णनसात्न नहीं है। गांधीजी की राय है कि उसमे वर्णित पात्न मूल 
में पेतिहासिक भले ही हों, परन्तु महाकवियों ने उनका उपयोग मनुष्य के 
हृदय के भीतर प्रकाश ओर भ्रन्धकार की शक्तियों में निरन्तर द्वोते रहने वाले 
इन्द्र युद्ध के वर्णन के लिए किया दै। रामायण से शांति के कार्यो की नेतिक 
उच्चता से युद्ध का महत्व फीका पढ़ जाता है। सद्दाभारत तो युद्ध और हिंसा 
की निरथंकता सिद्ध करती है। विजेताओं की जीत उपहास-सी मालूम पड़ती 
है । मद्दायुद्ध में प्रबतत्त लाखों योद्धाओं में से केवल स[ृत बच रहते हैं । विजेता 
रोते हैं और पश्चात्ताप क्रते हैं। दिन-प्रतिदिन धोने वाले पुत्रों और सम्बन्धियों 
के विनाश का विस्तृत और दुःखद वर्णन अन्धे तराष्ट्र और उसकी रानी 
गांधारी को सुनना पड़ता है। महाभारतकार ने यह भी दिखाया है कि 
हिंसात्मक युद्ध सें अनेतिक साधनों का अनुसरण करना पढ़ता है। महा- 
सत्यवादी युघिष्ठटिर को भी युद्ध की हार से बचने के लिए झूठ मोलना पड़ा था । 


महाभारत में प्रत्यक्ष रूप से भी अहिंसा के सिद्धांत का प्रतिपादन दे । 
महाभारत के समय तक अहिंसा परम कतंब्य मान ली गई थी। महाभारत के 
श्रनेक स्थलों पर सत्य, अ्रहिंसा और दूसरे अहिंसात्मक आदर्शों की महत्ता का 
उस्लेख है। घायल भीष्म ते युधिष्ठिर को श्रहिंसा का महत्त्व इन शब्दों में 
बताया था, “अहिंसा सर्वश्रेष्ठ चर्म है। वह उच्चतम तप भी है। वह परम 
सत्य भी है जो सब क्ंब्यों का स्नोत है?! शांति-पर्च, में कपिल ने ब्ह्म-प्राप्ति 
के उपाय बतलाये हैं--दया, क्षमा, शांति, अहिंसा, सत्य, सरलता, चैर-रहित 
होना, घमण्ड का अभाव, नम्नता ओर सहनशीलता | चन-पर्व में कद्दा गया है 
कि, “कठोर भर नम्न दोनों को नम्न जीत लेता है। नम्र के लिए कुछ भी 
असम्भव नहीं है। इसलिए नम्नर कठोर से अधिक शक्तिशाली है ।””* 
गीता 
यह विषादग्रस्त है कि गीता में हिंसा का प्रतिपादन है या अहिंसा का। 
१, देखिये पी० पी० एस० शास्त्री द्वारा सपादित अनुशासन-पर्बः-१०४, २४; 
१०५, २३-४५ | 
'शाति-पर्व? ( शास्त्री द्वारा सपादित )-१८८, ६१-६४, २४५, ३६-४०; 
“वन-पर्थ” ( शास्त्री )--२४, ३० | 
ह०--३०-१०-३६, पृ० २६६; ५-६-३६, ए० २३१६; ११-११-३६, पृ० ३३०; 
१८-७-४०, पृ० २४० | यं० इ०, भा०२- प्ृ० ६२७। 


सर्वोद्य तत्त्व-दशन 


>> 
न 


बस 


गीता उपनिषदों का सार है और छुछु विचारक उसे सारतीय दृशेन-साहित्य 
फा सर्वश्रेष्ठ रत्न मानते हैं । 

जिन पुस्तकों से गांधीजी प्रभावित हुए हैं उनमें गीता का स्थान पदला 
है। गीता के साथ गांधीजी का पहला परिचय सन्‌ $८८८-म६ में इंगलेंड 
में हुआ था, जब उन्होंने दो अंगरेज मित्रों के साथ एडविन श्रानेह्ढ के पथ- 
अनुवाद का अध्ययन किया था। तबसे उन्होंने सब महत्वपूर्ण अज्लुवाद पढ़ 
लिये हैं। धहुत दिनों से गीता उनका व्यवहार-कोष और उसका पाठ उनकी 
दिनचर्या का एक अह्ठ है। २८ जुलाई, सन्‌ १६२५ को कलकत्ते में ईसाई 
पादरियों के सामने दिये गये अपने व्याख्यान में उन्होंने गीता के प्रति अपने 
प्रेम का प्रदर्शन इन शब्दों में किया था--“यद्पि मैं ईसाई-घर्म की बहुत-सी 
बातों का प्रशंसक हूँ, तब भी जो शाति सुकको भगवदूगीता और उपनिषदों 
में मिलती हैं बह ईसामसीह की 'पव॑त की धर्मशिक्षा? में नहीं मिल्नती । जब 
में संशयों और निराशाओं से घिरा होता हूँ भौर जब्र मुके क्षितिज पर एक 
भी प्रकाश-रश्सि नहीं दिखाई देती, तब में भगवद्गीता की भर झुड़ता हूँ 
ओर सुझे आश्वासन के लिए एक-न-एक श्लोक मिल जाता है और में फोरन 
परेशान कर देने वाली झुसीबतों में मुस्कराने लगता हुँ | सेरा जीवन बाहरी 
दु्खों से पूर्ण रहा है और अगर उन्होंने मेरे ऊपर कोई अमिट भौर दिखाई 
देने वाला असर नहीं डाला दे वो उसके लिए में भगवद्गीता की शिक्षाओं 
के प्रति आभारी हूँ।”* 


महाभारत की तरद्द गीता का भीं प्रतिपाद्य विषय न तो हिंसा है और 
न युद्ध भर हिंसा का विरोध | गीता का विषय है आस्मदर्शन और उसके 
साधन । बूसरे और अठारहवें अध्यायों में दर्मे गीता की शिक्षा का निचोढ़ 
मिलता दे और यह दे अनासक्तियोग या निष्काम कर्म का आदर्श । दूसरे 
अध्याय के अन्तिम १६ श्लोकों को गांधीजी गीता के अलनुवाद की कुझ्ली 
यताते हैं और कहते हैं कि इन शहोकों में उनके लिए सम्पूर्ण ज्ञान है।' इन 
छोकों के अनुसार स्थिर-बुद्धि की श्राप्ति का साधन बाह्य पदार्थों का प्याग 
नहीं, इन्द्रिय-बासनाओं का त्याग है। गीता का आदर्श पुरुष, स्थितप्रज्ञ, 


१, य० इ०, भा०२--- प्रृ० १०७८-८६ | 
गीता और अहिंसा के सबंध के विषय में देखिये गाधीजी वा 'अमनासक्तियोगः? 
और 'गीताबोध” और य० इ० मा० २--प० ६०७, ६२७-४०, 
ह०-२१-१-३६, प्ृ० ४३०, ३-१०-३६, पए० २५७ | 

२, य० इ०, भा? २०»प्रु० ६३५॥ 


अहिंसा की परम्परा 


श् हा हि 
दं परहित और करुणापूर्ण है; वह हष, शोक, भय, सुख-दुःख से सुक्तही 
उसे शुभाशुभ परिणाम से कोई वास्ता नहीं । वह्‌ भ्रहिंसक द्ै; क्योंकि 
की जड़ है किये हुए काय के परिणामविशेष की कामना | गांधीजी ने एक 
बार जापानी विद्वान कगावा से कहा था, “अपनी कामनाओं को मारने के 
बाद अपने भाई को सारना सम्भव नहीं है ।”* दूसरे शब्दों में, अर्हिंसक 
व्यवहार के बिना निरासक्ति की उच्चनेतिक स्थिति प्राप्त नहीं हो सकती । 


निसन्देह गीता के उपदेश के बाद अज न, जो युद्ध से विमुख हो गया 
था, फिर तने को राज़ी हो गया। लेकिन अजु न के युद्ध-विम्युख होने का 
कारण नेतिक न था। वह अपने सगरे-सम्बन्धियों को मरने-सारने के लिए 
खडे देख मूठी करुणा, हृदय की दुर्बलता और क्षणिक मोह के कारण युद्ध- 
विरोधी हो गया था । उसे हिंसा करने में कोई आपत्ति न थी। उसकी 
घबराहट उन्त मलुष्यों के कारण थी जिन्हें उसे मारना था। यह कायरता थी 
और श्रीकृष्ण ने समझाया कि कायरता की अपेक्षा मरना और मारना कहीं 
अधिक श्रेयस्कर है। 

कहा जा सकता है कि निरासक्त श्रीकृष्ण भी कुरुचेत्र के युद्ध-्षेन्न में 
उदासीन न थे। वे न्याय और सत्य के पक्ष में थे । उन्होंने युद्ध नहीं किया, 
लेकिन वे युदू-विशेषज्ञ थे। पांडवों ने उनके युदुश्ञान और उनकी सलाह 
से लाभ उठाया | प्रह कहना ठीक न होगा कि उनकी सहायता केवल नेतिक 
थी । लेकिन गीता के श्रीकृष्ण सुक्तात्मा हैं। उनको पूर्ण मानसिक समता 
प्राप्त है और वे हिंसा-अहिंसा से परे हैं। उनके-से पूर्ण पुरुष के लिए ही 
यह कद्दा जा सकता दै कि वह लेशमान्न आसक्ति के बिना, सबके द्वित के लिए, 
सार सकता है। वह करते हुए भी श्रकर्ता हैं, मारते हुए भी श्रहिंसक हैं ।* 
किन्तु श्रद्धिंसात्मक व्यवहार इस कठोर पृथ्वी पर चलने वाले, द्ाढचाम के 
साधारण मनुष्य के द्वारा निरासक्त स्थिति की प्राप्ति के लिए. आवश्यक है। 


बोद् ओर जैन धर्म 
घार्मिक ओर दाशंनिक साहित्य में अहिंसा पर ज़ोर तो दिया गया, लेकिन 
साथ-साथ जीव-बलिदान का रिवाज भी चलता रद्दा। बौद्ध और जेनमत 


ब्राह्मण-घर्म की जटिल, विस्तृत घामिक क्रियाओं, जाति-प्रधा के रूढ़िवाद और 
बलिदानों की हिंसा के विरुद्ध क्रान्तिकारो विद्रोह थे । 

अदिसा जेनदुर्शन का प्रझुख सिद्धान्त हैं। जैनों का विश्वास है कि सारा 
संसार असंझ्ष शरीरघारी आस्माओं से भरा है। यह शरीर या तो स्थूल 


९, ह०, १४-१-३६, पु० ४३० । २, गीता, १८) १७। 


सर्वोद्य-तत्त्व-दशन 


और इश्य दै या सूचम भौर अद्श्य । सब त्तों में आत्मा की प्रेरणा दहै। 
दुःख का कारण है आस्मा का भौतिक शरीर से सम्बन्ध। जीवन में अदृश्य 
शरीरयुक्त आत्मा को भी कष्ट ही मिलता है। शरीर-बन्घन से छुटकारे के 
लिए, मुक्तात्मा द्वोने के लिए, यह आवश्यक है कि व्यक्ति कर्मो के बन्‍्धन से 
छूट जाय । इसके लिए तीन साधन हैं जिन्हें जैन “त्रिरत्न! कहते हैं। ये हैं 
--सम्पक्‌ ज्ञान, सम्यक दर्शन और सम्यक्‌ चारित्य । सम्यक्‌ चारित्य में 
पचच्नत सम्मिलित हैं। इनमें प्रथम अहिंसा दे शोर अन्य चार हैं सत्य, अस्तेय, 
अपरिम्ह और ब्रह्मचर्य । इन घत्तों का पालन जेन सब्यासी नियम से और 
गृहस्थ यथाशक्ति करते हैं। 

जैन अहिंसा पर बहुत अधिक ज़ोर देते हैं। जेन साधु अपने शरीर 
और कपड़ों से कीडे-मकोढ़ों को नहीं हटाते, जीव-रक्षा के अभिप्राय से पानी 
छातनकर पीते हैं, ज्ञमीन राड़_ से साफ़ करके बैठते हैं और कभी-कसी साड़ू 
साथ लेकर चलते हैं। जीवन के प्रत्येक व्यवहार से हिंसा होती है, क्‍योंकि 
ससार शरीरयुक्त और दुख का अनुभव करनेवाले जीवों से भरा है। इसलिए 
जैन धर्म का सिद्धान्त है कि अधिसक मलुण्य को कस-से कस कार्यों सें लगना 
चाहिए । इस प्रकार जेन धर्म में तपस्या के लिए तपस्या को भोत्साहन मिला 
ओर अहिंसा का अर्थ हो गया छोटे-से-छोटे कीड़ेगमकोडे को सी न मारना | 
यह अथे अहिंसा के निपेघात्मक खरूप का चरमवादी प्रयोग है और इस 
अर्थ के कारण, दींनबन्घु ऐन्ड्रयूज़ के शब्दों में, अहिंसा इतना भारी बोर 
दो गया कि मानवता के लिए उसे उठाना श्रसम्भव हो गया ।* किन्तु यह 
याद रखना चाहिए कि जेनसत ने इस देश में अहिंसा की परम्परा के जीवित 
रहने ओर विकसित होने में महत्यपूर्ण सहायता दी । 

जनसाधारण के जीवन पर जेनसत का किसी दूसरे प्रान्‍्त में इतना 
प्रभाव नहीं पडा जितना शुजरात में, जहां गांधीजी का जन्स और पालन-पोषण 
हुआ था। उनके बचपन में उनके पिता, जो वैष्णव थे, बहुत कुछ जैन 
साएश्रों के सत्संग में रद्दते थे। इस प्रारम्भिक जेन-प्रभाव के होते हुए भी 
गांधीजी जैनियों की तरह अ्विंसा के निषेघात्मक श्र्थ के अ्रमर्यादित प्रयोग 
को स्वीकार नहीं करते । 

बौद्ध घ्॒म ने अहिंसा के निषेधात्सक स्वरूप पर उतना ज़ोर नहीं दिया 
जितना जेनधर्स ने। गौतमबुद्ध की शिक्षा में-- जिसका प्रारम्भ पविश्नता से 


१, सी० एफ» ऐन्ड्यूज, “महात्मा गाधीज आइडियाज्ञ-प्० १३२ ॥। 


गांधीजी ऐन्ड्यूज़ साहब से सहमत हैं। उनके मत के लिए, देखिए, 
ह०; ६-६-४६, पृ० १७२। 


अ्रहिसा की परम्परा 


होता है भर श्रन्त प्रेम में--तत्त्व-सीमसांसा की अपेक्षा नीतिधर्म का प्रांघारप 
है। उनकी नेतिक-शिक्षा डपनिषदों के नतिक सिद्धान्तों का व्यावद्दारिके- 
प्रयोग है । 

बौद्ध मत के चार प्रसुख सत्य (चतुसंत्यानि) हैँ--दुःख, उसका कारण 
( समुदाय ), उसका अन्त ( निरोध ) और उसका सार्ग, बौद्धों के आत्म- 
संयम की नेतिक नियमावली ( आय॑ अष्टांगिक सार्ग ), जो बौछू सत का 
विशिष्ट अंग है, अहिंसा का साग्ग है। अहिंसा का बोद्ध भिकुओं के दस 
पशक्षापदों में और गहस्थों के 'पत्न शिज्ञाओं? में पहला स्थान है। 


गौतमबुछ की यह सर्वेज्ञात शिक्षा है कि हंघ का अन्त हंष से नहीं 
प्रेस से ही होता है। उनकी यह भी शिक्षा है कि “मनुष्य क्रोध को प्रेस से 
जीते, बुराई को अच्छाई से, लोसी को उदारता से और झूठ को सत्य से । 
इस तरह वह देवतुल्य बनेगा। दूसरों का नेतृत्व हिंसा से नहीं ईमानदारी 
और न्याय से करो ।” 


उन्होंने भिकुओं को शिक्षा देते हुए कहा, “यदि डाकू और प्राणघातक 
शारी से तुम्हारे जोड़ों और पसलियों को कार्ट तो तुमसें से जिसे क्रोध 
आएगा वह मेरी आज्ञा का उलछंड्डन फरेगा ।? 


सुत्त निपात के निम्नलिखित शब्दों से घुद्ध के अ्रहिंसा के आदर्श का 
रूप अच्छी तरह प्रकट होता है-- 

“४ जिस तरह माता जीवनपयन्‍त अपने एकमात्र पुत्र की देखरेख करती 
है, उसी तरह हमें संसार के छोटे-*डे सब जीवों के लिए अपने हृदय ओर 
बुद्धि को विशाल बनाकर और हंघ ओर दुर्भावना की संकीर्णता का अति- 
क्रमण करके प्र म का ध्यवहार कश्ना चाहिए ।?* 


गोतमबुद्ध की शिक्षा में ज़्यादातर ज्ञोर व्यक्तिगत सम्बन्धों सें 
अहिसात्सक बर्ताव पर दिया गया था। वे इस बात के विरुद्ध थे कि अहिंसा का 
युद्ध से और अपराधी को दंड देने सें शाब्दिक प्रयोग किया जाय । अपराधी 
को दंड मिलना चाहिए, यद्यपि दंड देते समय जज के हृदय में है ष का भाव 
नही होना चाहिए । इस प्रकार वे सभी युद्धों को दुःख का असंग सानते थे, 
लेकिन उनको यह सान्य नहीं था कि जो सनुष्य शान्ति रखने के सब साधनों 
के उपयोग के बाद न्यायपूर्ण कारणों से युद्ध करता है वह दोषयुक्त है। वे 
अनेतिकता के भ्रति आत्म-समरपंण के विरुद्ध थे। उनके अनुसार सफल 
विजयी वह है जो दंघ को दबाकर अपने पद्दुलित प्रतिपक्षी को उठा ले और 


१, राधाकृष्णन की 'इंस्ट एन्‍्ड वेस्ट इन रेलिजन? मे पृ० ११० पर उद्धरित। 


(ः 
पा सर्वादय तत्त्ब-दशन 


नह 


४ उससे कहे, “अरब आझो, हम सन्धि कर लें और भाई-माई बन जाय॑ 77! 


गौतसबुद्ध का अहिंसा का यह सिद्धान्त कि हिंसा से बचकर सब 
जानदारों के साथ दया की जाय और द्वेष के बदले भ्रम किया जाय, 
मानघता के विकास के इतिहास की महत्त्वपूर्ण मझिलों में से एक है । 


अशोक 


अहिसा की परम्परा से अशोक का विशेष स्थान है। संसार के इतिहास 
में वे ही एक ऐसे शासक हैं जिन्होंने इतने विस्तृत साम्राज्य का शासन 
अहिंसात्मक नीति से करने का प्रयत्न किया । कलिंग के युद्ध के विनाश ओर 
भयफ्ूरता से दु.खी होकर उन्होंने फिर युद्धू न करने का सफल सझ्ूल्प किया, 
शिकार और मांस-भोजन छोड़ दिया और ससार के सामने सावसीम शान्ति 
आर सब जीवधारियों के भाईचारे का आदर्श रखा। अंगरेज़ विचारक एच० 
जी० वेल्स के शब्दों में, “ले ही एकमान्न योद्धा शासक हैं जिन्होंने विजय के 
घाद युद्ध को त्याग दिया? | 


क्रपराजित सीमानिवासियों को अशोक का सन्देश था, “राजा चाहता 
है कि उसके अपराजित सीमानिवासी उससे डरें नहीं, बल्कि उसमे विश्वास 
रखें । उनको उस ( अशोक ) से सुख मिलेगा दुःख नहीं?” | उनका कहना 
था कि सर्वश्रेष्ठ विजय है घर्म की विजय म कि शक्ति की विजय । उनकी 
अदहिसात्मक विदेशी नीति के आधारभूत सिद्धान्त थे छीटे-बढ़े सब देशों फी 
खतन्‍्त्रता, समता और ज्चातृत्व और विदेशी नीति का सक्रिय-रूप था प्रीति! 


द्वारा प्राप्त धर्म-विजय जिसकी श्रभिव्यक्ति लोकसेवा और नीति-प्रचार में 
होती थी । 


साम्राज्य के अन्दर उनकी सरकार सदा लौक-कल्याण के कार्य में 
प्रयश्नशील रहती थी । सरकार ने जनता को उन श्रम्मुख नेतिक सिद्धान्तों की 
शिक्षा देने का प्रबन्ध किया था जो हरएक धर्म को मान्य हैं। अशोक इस 
कारण सार्वभौम घर्म के पहले शिक्षक साने जाते हैं । अशोक ने नीति-धर्म 
ओर शासननीति के अपने सिद्धान्त शिलाओं और ल्ञादों पर खुद॒वा दिये थे । 
इनमें से पहला, दूसरा और चौथा शिलालेख अहिंसा के सम्बन्ध में हैं । 


हि लेकिव अशोक ने सेना को नहीं हटाया और उनकी सरकार जनता से 
नंतिक सिद्धान्तों का पालन कठोर दुण्ड देकर भी करवाठी थी । 


अशोक के बाद भारतवर्ष में धार्मिक सम्प्रदाय, धर्म-शिक्षक और 


१, पॉल कारुस; (दि गोस्पेल श्रोव वुद्धौ-प० १२६-२६ | 


अहिसा की परम्परा 


विशेष रूप से भक्तिमार्ग के प्रचारक सन्त” सत्य, दया, नम्नता, सहिए्शुर्ता 
और दूसरे अहिंसात्मक आदर्शों की शिक्षा देते रहे। लेकिन अ्रहिंसा के 
विकास के इतिहास में श्रशोक के बाद के काज्न का कोई उल्लेखनीय स्थान 
नहीं है । दूसरी ओर भक्तिमार्ग के सन्त शिक्षकों के कारण सांसारिक जीवन 
और आध्यात्मिक जीवन अलग-अलग समझे जाने लगे और इस विश्वास 
ने जहू पकडी कि सांसारिक जीवन से श्रहिंसा का प्रयोग नहीं हो सकता । 
अहिंसा के प्रयोग 

भारत के निवासी प्राचीनकाल से ही अन्याय का प्रतिरोध करने के 
अहिसात्मक मार्ग के उपयोग से भी परिचित रहे हैं। धरना, प्रायोपवेशन 
( आमरण उपवास ), आज्ञाभंग और देशत्याग के सत्याग्रही शर्त्रों का 
व्यक्तियों और कभी-कभी छोटे-छोटे जनसमूहों द्वारा प्रयोग गांधीजी के पहले 
भी इस देश मे होता था। बिशप द्ेबर ने गांधीयुग के पहले बनारस के 
तीन लाख निवासियों के ब्रिटिश सरकार के विरुद्ध असहयोग का वन 
किया है।* इसी तरह सन्‌ १८३० में मेंसूर की जनता ने शासन के 
अत्याचार के विरुद्द असहयोग किया था ।* अपनी आत्मकथा में गांधीजी ने 
अपने पिता के अदविंसक प्रतिरोध का वर्णन किया है | वे राजकोट के दीवान 
थे । राजकोट के असिस्टेंट पोलिटिकल एजेंट ने राजकोट के शासक के बारे में 
अपमानजनक बाते कीं। गांधीजी के पिता ने इसका विरोध किया । एजेंट 
माराज़ हो गया और उनके ज्षसा-प्राथना करने से इन्कार करने पर उनको कद 
करवा दिया। वे कुछ घण्टे हिरासत मे रहे । लेकिन शहर मे इस खबर से 
उत्तेजना फेल गईं और एजेंट को उन्हें छोड़ना पढ़ा । 

इस्लास 

अहिंसा किसी एक जाति, देश, धर, सभ्यता या संस्कृति की विशेषता 
नहीं है। प्रेम की अ्रभिव्यक्ति होने के कारण वह सावंभौम गुण है। यह 
बतलाने के पहले कि दूसरे देशों और धर्मों में अहिंसा के व्रिकास की रूप- 
रेखा क्या थी, इस्लाम में अहिंसा के स्थान का संक्षिप्त उल्लेख ठीक होगा । 


१, बहुत-से पाठक शायद इस वात से परिचित होंगे कि गाधीजी का प्रिय 
भजन “ैष्णुवजन तो तेने कहिये” भक्तिमार्ग के प्रसिद्ध प्रचारक, सन्‍्तकवि 
नरसिह मेहता (१५वीं सदी) का है । 

२, डोक, एस, के, गाधी'--प्ृ० ८७ | 

« बाट डि लाइट, 'कान्क्वेस्ट आओव वायोलेन्स'---अध्याय ७। 
« आत्मकथा?-भाग १, अध्याय १। 


० >(ए 


१० सर्वोदिय तत्त्व-द्शन 


दुर्भाग्यवश साधारणतः भजुष्यों की यह घारणा'हो गई है कि इस्लाम 
का हिंसा भौर बल-प्रयोग से साहचर्य है। लेकिन मुहम्मद साहब की शिक्ता 
दया, शान्ति और प्रेम की है । केवल मनुष्यों ही के प्रति प्रस की शिक्षा 
नहीं देते, घरन्‌ सब जीवधारियों के प्रति कुराम अर्दिसा को हिंसा पर तरजीह 
देती है। हस्लोम? शब्द का ही अर्थ है 'शान्तिः, 'सुरक्षितता!, सुक्ति! । 
मुसक्यमानों का साधारण अभिवादुन शब्द 'अ्रस्सलामालेकुम” का अर्थ है 
आप शान्ति से रहें ।? 


अपने ध्यक्तिगत जीवन में मुद्ृम्मद्‌ साहब बहुत सौजन्यपूर्ण और दयाल्लु थे 
और पर्देनशीन कुमारी से सी श्रधिक सल्लज्ज थे। छोटों के प्रति ठो वे विशेष 
रूप से त्रमाशील थे | अपने नौकर अनस को तो शायद ही उन्होंने कभी 
डांटा हो । थे सभी बच्चों से प्रेस करते थे और श्राप कभी नहीं देते थे ।* 


अरब में उस समय स्त्रियों और गुल्लामों के साथ बढ़ा भ्रन्याय होता था। 
मुहम्मद साहब ने अपने अनुगासियों को श्राज्ञा दी कि वे इनके प्रति अच्छा 
चर्ताव कर । उन्होंने जानवरों के अधिकारों पर भी ज्ञोर दिया और 'भझामोद- 
प्रमोद के लिए की गई जीवहिंसा को निनदुनौीय बताया । उन्तकी शिक्षा थी 
कि किसी भी जानदार के साथ, चाहे वह पश्च हो या पक्षी, निर्देयता नहीं 
करनी चाहिए , क्योंकि सभी इस जीवन के बाद खुदा के पास वापस 
जायगे। * उन्होंने श्राज्ञा दी कि निशाना सारने वाले निशाने की जगद्द 
जीवित चिढ़ियों का उपयोग न करें । 


निस्सन्देह कुरान बचाव के युद्ध और अत्यायी के विरुद्ध युद्ध की आज्ञा 
देती दै ।* मुदम्मद साहब ने स्वयं युद्ध किये , क्ेकिन वे बचाव के युद्ध 
थे और उन्होंने हारे हुए शन्रुश्नों को क्षमा कर दिया | इसके श्रल्ञावा कुरान 
सें कुछ ऐसे स्थल भी हैं जो यह प्रदर्शित करते हैं कि वे हिंसा की श्रपेत्षा 
अहिंसा को अन्याय और बुराई के जीतने का अधिक अच्छा उपाय सममतते थे। 
उन्होंने फद्दा “बुराई को उस तरीके से हटाओ जो छुराई से अधिक अच्छा हो।” * 

उन्होंने धर्म परिवर्तन के लिए बल्त-प्रयोग की आज्ञा नहीं दी। उन्होंने 
कहा, “धर्म में जबरदस्ती नहीं होनी चाहिए । ठीक रास्ता ग़लेत रास्ते से 
अपने आप साफ है /?* “लेकिन अगर खुदा की यही मर्जी होती तो 





१, जास्टन, 'मोहस्मद एण्ड हिज पावर”--घू० १४६ | 

२ कुसना--६-१८। वही--२२-३६ और २।१६०-१६३ | बही--र८्/६८, 
२१२७, १७।१२७, २३।१६६ | वटी---२१५४६ । वद्द ->१०६६-१००, 
२।१६, ६|१०८, १६।॥१३२८,२५४५॥२२, १श८, २२।४१, इत्यादि | 


अहिंसा की परम्परा ११ 


दुनिया के सब श्रादमियों ने एक ही सज़हब को माना होता। तबः क्या तु 
उनको इस बात पर मजबूर करेगा कि चे तेरे धर्म को माने ? कोई आदमी 
बिना खुदा की मरज्ी के धर्म को मान नहीं सकता ।”* ऐंकम्रात्रे उपाय 
जिसकी उन्होंने शञ्राज्ञा दी वह था शिक्षा और प्रचार |" उन्होंने धार्मिक 
सहिष्णुता के सिद्धान्त की और सब जातियों, रंगों और धर्मा के मनुष्यों के 
भाईचारे के श्रादर्श की शिक्षा दी !* 


चीन 
चीन के इतिहास में भी अहिंसा की परम्परा दीघकालीन है। हज़ारों 
साल से चीन निवासी हडताल के शख््र का प्रयोग करते रहे हैं । ईसा से ४४६ 
वर्ष पूर्व भी चीम में निःशख्रीकरण के प्रस्ताव का इतिहास मिलता है। चीन 
के तीनों घर्म कन्फ्यूशियन घर्म, ताओ धर्म और बौद्ध घर्म शांतिप्रिय और 
हिंसा-विरोधी हैं । 
यूरोप के विचारक युद्ध की वीरता भ्रौर युद्ध में प्राप रूत्यु की प्रशंसा 
करते हैं । श्राचीन चीन के महर्षि सन्‍्फ्यूशियस (लगसग ४९३ से ४७८ वर्ष 
ईसा पूर्व) के सत में साहसपूर रूत्यु की अपेक्षा सासंजस्ययुक्त, संयमपूर्ण जीवन 
अधिक भ्राह्य है । कन्फ्यूशियस का स्वर्ण-नियस, जो सब प्रकार के मानवीय 
ब्यवहारों का आधार है, पारस्परिकता का सिद्धान्त है। पारस्परिकता का 
अर्थ यद्द है कि मनुष्यों को दूसरों के खा॥ चेखा ही वर्ताव करना चाहिए जसा 
वह चाहते हैं कि दूसरे उनके साथ करें |" 


कन्फ्यूशियस को व्यक्तिगत सम्बन्धों में हिसा मान्य न थी। लेकिन 
वह सामूहिक हिंसा के विरोधी न थे। चह सेना को सरकार की तीसरी 
आवश्यकता मानते थे । वह व्वीन के ताओ घमं के अवर्तक लाओसे के इस 
सिद्धांत को भी असंगत मानते थे कि छुराईं के जवाब में भलाई की जाय । 
उनके सत से बुराई का जवाब न्याय है।' इस प्रकार यद्यपि उन्होंने 
व्यक्तिगत सम्बन्धों में बदला लेने की प्रवृत्ति को त्याज्य बताया, लेकिन 

उन्होंने प्रेम से बुराई को जीतने की शिक्षा नहीं दी । 

कन्फ्यूशियस के समकालीन लाओसे अ्राजकतावादी, प्रगतिवादी, युद्ध- 
विरोधी दाशनिक थे । कन्फ्यूशियस की अपेक्षा उनके सिद्धान्तों में जो ताओो 
सत का आधार है, अहिंसा का अधिक विकास हुआ है। उनकी शिक्षा में 
चयक्तिक सम्बन्धों से श्रद्चिसा के विधायक खरूप का अर्थात्‌ बुराई को प्रेम 
से जीतने का प्राधान्य है। 'ताझो” का अथे है “मार्ग?। -महुष्य का परम 


१, सोपर, 'रेलिजन्स आव मेन्‍्काइंड”, ए० २२६। वही; 'ए० १६। 


श्र सर्वोदिय-तस्व-द््शल 


धर्म यह है कि 'ताशो? को, जो अहँता और हिंसा के विपरीत अ्रद्देता-स्याग 
का शाश्वत सार्वभौस सिद्धांत है, सीखे और उसका अनुकरण करे। अरहँता- 
त्याग का भर्थ है भहँता से छुटकारा पाना भोर ब॒राईं के बदल्ले भलाई करना। 
इस प्रकार चीन में पद्ले-पहल लाओसे ने ( ह्विंसात्मक ) पअ्रप्रतिरोध फा 
प्रतिपादन किया । लेकिन उनकी शिज्ञा वेयक्तिक सस्बन्धों तक सीमित रही 
झौर उन्होंने इस बात का विवेचन नद्दी किया कि हस सिद्धांत का प्रयोग 
सामाजिक सम्बन्धों सें किस प्रकार हो सकता है। 

अतिश्राधुनिककाल में चीन ने श्रक्सर इंगलिस्तान और जापान के विरुद्ध 
आर्थिक बद्दिष्कार का प्रयोग किया है। चीन झ्राज युद्धविरोधी देश नहीं है, 
लेकिन वह शआक्रमणशील राष्ट्रीयताबाद से भी मुक्त है। 


यूनान ओर रोम 


प्राचीन ओस में महर्षि सुकरात सत्याग्रही थे । उन्होंने सत्य के अ्रन्चेषण 
को और अपने देशवासियों की अमपूर्ण मान्यताओं के अहिंसात्मक प्रतिरोध 
को छोड़ देने की श्रपेत्षा ज़द्दर के प्याले को अधिक श्रेयस्कर समझता | 

उसके शिष्य प्लेटो का कद्दना था कि विश्व-सूजन पाशविक शक्ति के 
ऊपर श्रद्धिंसा की घिजय दै भर हिंसा से विश्यछ्डलता की उत्पत्ति द्ोती है। 
“राज्य?” नाम की विख्यात पुस्तक में प्लेटो का यद्द मत था कि योद्धाओं का 
दर्जा दाशंचिकों के बाद है | 

स्टोह्क दशनिक एपिक्टेटस और मारकस आरेलियस ने स्पष्टरूप से 
वेयक्तिक सस्बन्धों सें छुराई के ( ह्विंसात्मक ) अ्रप्रतिरोध के सिद्धांत का 
प्रतिपादन किया । लेकिन इन दाशंनिर्को ने इस सिद्धांत का प्रयोग युद्ध और 
अपराधी के दंड देने के सम्बन्ध में नहीं किया।"* 

ईसा से पूर्व पांचवीं सदी के प्राचीन रोस में अहिंसात्मक असहयोग का 
एक उस्लेखनीय दृष्टांत है। शोषित प्लेबियन समूह ने अहिंसास्मक द्विजरत के 
द्वारा दृधाव डालकर शोषक पेट्रीशियनवर्ग से अपने राजनेतिक और आर्थिक 
अधिकार प्राप्त किये ।' 


यहूदी मत 
यहूढियों की घर्मपुस्तक श्रोल्ड टेस्टामेंट में ऐसी शिक्षाओं का, जो आज 
धद्दिला के आन्दोलन की*विरासत है, वाहुल्य है। पेन्टाट्यूक की कुछ शिक्षाएं 
१. केस, 'नानवायोलेन्ड कोएशन!, पृ० २४-४१। 
२, लाइट, 'कान्क्वेरंट आब वायोलन्स?, प्रृ० १०६-७ | 
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उस्लेखनीय है। “यदि तुझे अपने पड़ोसी का ग़लत रास्ते जाता हुआ बेल 
था गधा मिल जाय तो निश्चय ही तुमसे उसे वापस लाना होगा ।”? 


#यदि तेरा दुश्मन भूखा है तो उसे खाने को रोटी दे और अगर वह 
प्यासा है तो उसे पीने को पानी ।” 


“यदि तेरा दुश्मन श्रसफल हो, यदि उसे ठोकर लगे, तो प्रसन्न न हो।” 


(५तणा रूगड़ों को उत्साहित करती है; लेकिन प्रेम सब पापों को ढक 
लेता है ।!”* 


यहूदी मत के उप्तरकालीन धर्मग्रन्थों--मिश्ना, उसकी टीकाश्रो और 
ताल्मुद--ने अहिंसा की इस परम्परा को जीवित रखा। प्राचीन यहूदी 
जाति के बारे में प्रोफेसर हॉकिंग ने लिखा है, “उस (जाति) के बारे से, एक 
सुच्द धार्मिक अद्धा के कारण यह सम्भव हो सका कि उसके सार्वजनिक 
मामलों का प्रबन्ध एक श्रपूर्व निर्वेध रीति से बलप्रयोग के बिना हुआ । और 
यथपरि उस धार्मिक श्रद्धा की पुनरावृत्ति नहीं हो सकती, उसके नेतिक 
समतुल्य की सम्भावना सोची जा सकती है ।” लाड एक्टन लिखते हें, 
“इंज्राईल निवासियों के शासन-प्रबन्ध के ल्िण एक संध था जिसके श्रस्तित्व 
का साधन राजनेतिक शक्ति नहीं जाति और धर्स की एकता थी और जिसका 
आधार पाशविक शक्ति नहीं स्वेच्छा से किया हुआ इक़रारनामा था ॥?* 
यहूदियों के धम-अन्थों में अहिंसा का सहत्त्वपुू्णं स्थान अवश्य है श्रौर 
असे से यहूद्यों पर निदयतापूर्ण अत्याचार भी हुए हैं, लेकिन यहूदियों में 
अहिसात्मक प्रतिरोधक के सिद्धान्त को सानने की प्रवृत्ति नहीं दिखाई पड़ती । 


ईसाई-धर्म 

ईसाई-धर्स' की उत्पत्ति यहुदी-धर्म से हुई भर ईसा की शिक्षा चास्तव 
में श्रोल्ड टेस्टामेट के धर्ंश्रवर्तकों की शिक्षा, श्र्थात्‌ प्रेस का नियम, ही दे । 
ईसामसीह ने हस नियम को पारस्परिकता के तल से भी विधायक सप्रयोजनता 
के स्तर पर उठाकर नेतिक दृष्टिकोण से उसका क्राल्तिकारी और काया-पल्नट 
करने वाला बना दिया है। उन्होंने बार-बार ये शब्द दोहराए हैं, ' तुमने सुना 
है कि प्राचीन धर्मअव्तकों ने किस प्रकार यह कहा है... . . . लेकिन में तुमसे 
कहता हूँ ।” ईसा के इन शब्दों से उनकी शिक्षा की क्रान्तिशील प्रवृत्ति भौर 





१, 'एक्सोडस?, २३।४, प्रोव_ स!, २४२१; २४१७; 'प्रोवब्‌ सः, १०११२ । 
२, हॉक्गि, मैन एंड दि स्टेट!--9० ६३ ओर उसी प्रष्ठ पर लार्ड एक्टन का 
उद्धरण | 
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यहूदी परम्परा से उसका सम्बन्ध स्पष्ट ज्ञात होता है ।* " 

ईसामसीह और उनकी शिक्षाएं गांधीजी के सत्याग्रही दुर्शन का एक 
महत्वपूर्ण स्रोत हैं । गांधीजी ने एक बार अपने मित्र जे० जे० डोक साहब से 
कहा था कि न्यू टेस्टामें: और विशेषकर 'परव॑त के धर्मशिक्षण? के द्वारा ही 
सत्याग्रह की अनमौत्न नेतिकता की ओर उनका हृदय जागरित हुआ। गीता ने 
इस मान्यता को गहरा बनाया और टाज्षस्टाय के दि किंगूडम आफ गॉड 
इज़ विदिन यू? अन्‍न्थ ने इसको स्थायी रूप दिया । बाद में गांधीजी के ऊपर 
रस्किन, थोरो भौर इंग्लैंड के निष्किय प्रतिरोध आन्दोलन का भी प्रभाव पढ़ा। 
गांधीजी ईसा को सत्याग्रहियों का सिरताज मानते दैं। उनका कहना है कि 
यदि केवल 'पव॑त के धर्मशिक्तण” और उसके उनके अपने अनुवाद कौ स्वीकार 
करने की ही बात द्वोती तो उनको अपने को इसाई मानने में ज्रा भी सकोच 
न होता ।* 

निस्संदेह याइबिल में वर्णित ईसा से सम्बन्धित कुछ घटनाएं और उनके 

कुछ कथन, ठीक-ठीफ भ्रहिंसक नहीं लगते । इनके द्ष्टॉन्‍्त हैं सिक्‍के-फरोशों 
को मन्दिर से भगाने के लिए कोढ़े का प्रयोग ( जान”, २।१९ ) , सुझरों का 
विनाश ( ्यूक', ८२१६-३४ ), तलवार मोल केने की आज्ञा ( स्यूक्र', 
२२।३६ ), बलवान सशस्त्र मनुष्य का कथानक ( '्यूक', १११२१ ) और 
ईसा का यह कथन, “'श्रच्छा होता यदि उसके गले में चक्की का पाठ डाल 
दिया जाता और ढ़से गहरे समुद्व में डुयो दिया जाता” (मैथ्यूज़', १८६ ) । 

हो सकता है कि दम अ्रहिंसात्सक न लगने वाले ईसा के कथरनों भौर 
उनके जीवन की घटनाओं में उनके शिष््यों की संपादन-प्रक्रिया के कारण 
कुछ देरफेर दो गया हो । फिर इन थोढ़े-से संदिग्ध हिंसानुमोदक उद्धरणों के 
विपरीत ऐसे दृष्टान्तों की बहुतायत है जिनमें उन्होंने शारीरिक बल के प्रयोग 
की मिन्‍्दा की शौर भंस या अ्रप्नतिरोध के नियम की शिक्षा दी । और उनके 
कथरनों से भ्रधिक मद्दत्ता है उन कार्यों की जो उन्होंने अपने जीवन में और 
स॒त्यु द्वारा किये। उनका जीवन मानवता के प्र म फे लिये कठोर फष्ट-सहदन की 
कथा है। धार्मिक सेवा के जीवन के प्रारम्भ से--जब उन्होंने शक्ति का त्याग 
कर दिया और शेतान का आधिपत्य मानने से इन्कार कर दिया--अपने साथ 
विश्वासघात होने, मुकदमा चलने और जीवन के सूली पर गौरचपूर्ण अन्त 
होने तक उन्होंने घुराई को जीतने के ईसाई-सार्ग फा--प्रेम और अग्रतिरोध 
की शक्ति फका--प्रद्शंन फिया । 


१, मेक्मरे, लूट हिस्ट्रीः--४० ६६ । 
२, ऐन्ड्रयूज़, महात्मा गाधीज़ आइडियाजः--घू० ६३ | 
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ईंसा की सम्पूर्ण शिक्षा का खोत हैः उनकी भगवान के सार्वभोम प्र म- 
पूर्ण पितृत्व और सानचता के आतृत्व की मान्यता । ईसा ओछद टेस्टामेंट की 
दो आज्ञाओ को उद्धरित करते हैं, “तुझे अपने ईश्वर से प्रम॒ करना होगा,” 
और “तुझे अपने पड़ोसी से अपने समान प्रेस करना होगा ।” ईसा कहते हें 
कि दोनों श्राज्ञाएं एक दूसरे के तुल्य हैं और धर्मप्रवर्तकों ओर उनकी शिक्षाश्रों 
का श्राधार हैं।' इन आज्ञाओं को ईसा की बहुमूल्य देन उत्तके इन शब्दों 
से प्रकट होती है, “तुमने सुना है कि यह कद्दा गया है कि, तू अपने पढोसी 
से प्रम कर और अपने शत्रु से घुणा ।”? 

“लेकिन मैं तुमसे कहता हूँ कि अपने शन्नुओं से प्रम करो; जो तुम्हें 
श्राप दें उनको आशीर्वाद दो, जो ठुमसे छणा करें उनके साथ भलाई करो 
और जो तुमपर अत्याचार करें और तुम्हारा दुर्भावनापूवक दुरुपयोग करें 
उनके लिये प्रार्थना करो ।” 

“जिससे तुम खर्ग में अपने पिता के ( योग्य ) पुन्न बन सको; क्योंकि 
वह श्रपना सूर्य अ्च्छाई और बुराई दोनो पर प्रकाशित करता है और न्‍यायी 
और अन्यायी दोनों के लिए वर्षा करवाता है ।??९ 

इस प्रकार ईसा की शिक्षा में प्राकृतिक प्रवृत्ति का प्रेस विकसित होकर 
सप्रयोजन, बोधपूर्ण, प्रेम बन जाता है । 

प्रेम में किसी प्रकार की हिंसा के प्रयोग का स्थान नहीं। और कहते हैं 
कि ईसा ने, “जब उनके प्रति दुर्वंचनों का प्रयोग हुआ, लौटकर दुवंचन नहीं 
कहे और जब उन्हें कष्टसहन करना पडा, किसीको घसकाया नहीं ।”?* 
शरीर-शक्ति का न उपयोग करने का उनका नतिश्रय उनकी गिरफ्तारी के 
अचसर पर प्रक्ट होता है। जब उनकी रक्षा के लिये उनके शिष्य पीटर ने 
अपनी तलवार निकालकर बड़े पुजारी के नौकर का दाहिना कान काट दिया 
तो उसकी भर्त्स्ता करते हुए हेसा ने कहा, अपनी तलवार म्यान सें फिर रख 
दो; क्योंकि वे सब जो तलवार उठाते हैं तलवार से विनष्ट होते हैं १९ 

और “'पव॑त के धर्म-शिक्षण? में हम पढ़ते हैं--- 

के सुना है यह कहा गया है कि आंख का बदला आंख और दाँत 
का दाँत । 

“लेकिन में तुमसे कहता हूँ कि तुम घुराई का ( हिंसा से ) प्रतिरोध ही 
न करो, लेकिन जो कोई तुम्हारे दाहिने गाल पर थप्पड़ मारे, उसकी और बांया 
भी कर दो । 


१, 'मैथ्यूज़'--२२।३७-४० | बही--१४३-४५। वही--२६।५२ | 
२, वही--५ ३८-४२ | 
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#और अगर कोई तुम्हारे ऊपर मुकदमा चत्नाकर तुम्दारा कोट भी छीन 
के, तो उसको श्रपना लवादा भी दे दो । 


“कौर जो कोई तुसको एक मील चलने पर मजबूर करे, उसके साथ 
दो मील चले जाओ ।”* 


अहिसात्मक प्रतिरोध का सर्वश्रेष्ठ दृष्टाठ, उसका आदश, हमको मिलता 
है सूली पर चढ़े ईसा की अपने सताने वालों के लिए भगवान से झमा-याचना 
की इस प्रार्थना में “पिता, उन्हे क्षमा कर, क्‍योंकि वे नहीं जानते कि वे क्‍या 
कर रहे हैं ।”” 
यह समम्कना नितात अ्रमपूर्या है कि ईसा के प्रयत्न की सीमा श्रान्तरिक 
नेतिकता की प्राप्ति थी और उन्होंने सांसारिक बातों को राज्यशासन के 
निर्धारण के लिए छोड़ दिया था । ईसा ने कहा, "में हू मार्ग, सत्य भर 
जीवन” और सत्य-मार्ग का प्रभाव श्रावश्यक रूप से जीवन के भत्येक ्षेन्न में, 
प्रकट होगा--वह क्षेत्र सामाजिक हो या वैयक्तिक, नेठिक हो या आध्यात्मिक। 
बपतिस्मे, प्रत्नोभन पढ़ने, जेरुसलेस में घुसने और कयाफ़स और पाइलट क॑ 
सामने सुकदमे के कथानक इस बात को स्पष्ट रूप से भ्कट करते हैं कि ईसा 
अपने फो मसीहा मानते थे। वास्तव में उनके विरुद्ध यही आरोप था श्ौर 
उन्होंने इसको पाइलट के सामने मान भी लिया था। 
परम्परागत यहूदी मान्यता यह थी कि मसीहा जातीय नेता, साँसारिक 
शासक होगा जो रोस के झ्राधिपत्य को हटाकर यहूदी स्वतन्त्रता का पुना- 
संस्थापन फरेगा। निस्संदेह इंसा ने हस जातीयतावादी मान्यता फो प्रतिफलित 
करने का प्रयर्न किया, लेकिन उन्होंने कहा कि उनका राज्य इस संसार फा 
राज्य न था । उन्होंने एक बिल्कुल दूसरे प्रकार के राज्य की क्रांतिकारी शिक्षा 
दी । उन्तकी योजना यद्ध थी कि यहूदी द्विंसा के विचारों को छोड़ दे, उनके 
दिखाये हुए प्रंस और श्रद्विंसा के साधनों से शन्नुओं को मित्र घना लें भौर 
इस प्रकार उनके आदुर्श राज्य की स्थापना में सहायक हों। मालूम पढ़ता है 
कि उनके श्रहविंसा के मार्ग में यह भी सम्मिलित था कि रोमन साम्नाज्य के 
साथ वहां तक सहयोग किया जाय जहां तक कि उससे यहूदियों की भलाई 
हो । इसीलिए उन्होंने साहमल को अपना और उसका कर श्रदा कर देने की 
आज्ञा दी थी | यही श्रथे उनके इस कथन में भी सबन्निष्ित मालूम होता है, 
“शासक-पम्बन्धी फर्तेब्यों को शासक के प्रति पालन फरो और इश्वर-सम्बन्धी 
फर्तेब्यों को ईश्वर के प्रति ।”” प्रकट है कि ईश्वर के प्रति अपने कर्तव्यों को 








१, ल्यूक--२१३४। 


अहिसा को परम्परा १७ 


भुज्ञाकर, औचित्य का विचार न करके, सरकार की प्रत्येक आज्ञा का पालन 
ईसा के उपयुक्त शब्दों का अर्थ नहीं है। ईसा ने स्वय॑ राज्य और परम्परा 
के श्रत्याचार का विरोध किया । उनका कहना था कि परम्परा मनुष्य के लिए 
बनी है न कि मनुष्य परम्परा के लिए। यहूदियों ने उनके अहिंसात्मक मार्ग 
पर चलने से इन्कार कर दिया। इसपर ईसा को जो दुःख और निराशा हुई 
उसको उन्होंने बहुत हृदय-स्पर्शी शब्दों में व्यक्त किया है ।* 

जैसा कि एच० जी० वेल्स ने लिखा है, ईसा के प्रति किये गये विरोध से 
और उनके मुकदमे और उनकी सज़ा की परिस्थिति से यह स्पष्ट है कि उनके 
समकालीन मनुष्यों के लिए ईंसा की शिक्षा का अर्थ था मानव-जीवन के 
सब ज्षेत्रों में आमूल परिचतेन ।* इस प्रकार ईसा का जीवन-कार्य था एक 
सावभौम सिद्धान्त का प्रचार और यही उनकी रूत्यु का कारण भी था। 
इस बात से इन्कार करना कि उन्तका मार्ग व्यक्तिगत और सामूद्दिफ रूप से 
सबके लिए है उनकी शिक्षा के मूलभूत सत्य से मुख मोद़ना है । 


ईसा के बाद 

यद्यपि ईसा और उनके शिष्यों ने युद्ध के बारे में कुछ नहीं कहा, लेकिन 
यह स्पष्ट है कि तलवार सल्लीब से मेल नहीं खाती । प्राचीनकाल के ईसाइयों 
ने हिंसा को व्याज्य बताया और रोमन फौज में भर्ती होने से इन्कार करने 
के कारण कठोर यातनाओं का स्वागत किया ) लेकिन थोडे दिन बाद चर्च 
ने सेनिक सेवा के सिद्धान्त को सान लिया। चौथी सदी के प्रारम्भ में रोमन 
सम्राट कांस्टटाइन ने ईसाई धर्म को दीधकालीन अ्रत्याचारों से मुक्त करके 
राज-धर्स बना दिया | सन्‌ ३१४ ई० में कृतज्ञतावश चचे ने यह नियम बना 
दिया कि साम्राज्य की सेनाओं को छोड़कर भाग जाने वालों का धार्मिक 
बहिष्कार किया जाय और साधारण रूप से ईसाई पादरी फ्रोजों के साथ 
रहने लगे । यह परम्परा आज भी जीवित है और इससे प्रकट होता 
है कि ईसाई देशों में पादरियों से आशा की जाती दै कि वे फ़ौज को 
आशीर्वाद देकर, नेतिक दृष्टिकोण से, भर्ती करने चाले अफ़सरों का सा काम 
करें। यह ध्यान में रखने की बात है कि राजनेतिक स्थिति संभलने पर, 
साम्राज्य से प्रतिष्ठा प्राप्त होने पर, चर्च का नेतिक पतन हुआ । 


मध्यकालीन यूरोप में ईसाई चर्च ने धर्मयुड्ों को सहत्ता दी। लेकिन 
बहुत-से मध्यकालीन ईसाई सम्मरदायों ने युद्ध और हिंसा से सममोता करने 





१, दृष्यान्त के लिए देखिये, 'ल्यूक'--१ ३।३४ और २३|२८-२३० । 
२, 'ऐन्र आउटलाइन हिस्ट्री ऑव दि बल्डः--० ३१-१२। 


श्प सर्वोद्य तत््व-द््शन 


से इन्कार किया और उनका उम्र विरोध किया | इन सम्प्रदायों में मुख्य थे 
अल्बिजेन्सेज़, वाडोदद, लोलार्ड, स, पालीशियन्स, मेनोनाइट्स इत्यादि । 

सोलहवीं सदी के प्रारम्भ में हरेस्मस ने विचारकों का ध्यान हिंसा की 
छुराइयों की ओर घाकृष्ट किया। उनका सत था कि हिंसा के स्थान में 
समझाने-चुकाने भर अ्रद्िंसा का उपयोग करना चाहिये । 

सोलहवीं सदी के एक फ्रांसीसी लेसक एटीं देलाबोती के एक लेस 
आँव बालंटरी सर्वीट्यूड' का थोरो, टालस्टाय भौर अ्रन्य विचारकों पर 
गहरा प्रभाय पढ़ा। “उसका कहना था फ्रि जनता का शआज्ञापालन शासकों 
की शक्ति का आधार दे शोर यह शक्ति शारीरिक की शअ्पेज्षा नंतिक अधिक 
है। उसफा थ्राघार इतना हिंसा नहीं जितना आदर, श्रर्थात्‌ शासकों के 
शासन करने के अधिकार में विश्वास है ।?* 

इस समय यूरोप में बहुत-से अनायेप्टिस्ट ईसाई सम्प्रदायों का किसी 
भी परिस्थिति में प्रयुक्त हिसा का विरोध जारी था। इनमें से कुछ सम्प्रदाय 
मुकदर्मो से भौर राजनेतिक कार्यो से श्लग रहते थे। उनके मत से तत्त्वत 
राज्य की बुनियाद हिंसा है शोर इसलिए राज्य से सम्प्रन्ध रखने याले 
कार्यों सें भाग नहीं लेना चाहिए। इन सम्प्रदायों ने अपने हिंसा-विरोधी 
विचारों के कारण बहुत मुसीबत मेलीं। उनमे से कुछ तो लोप ही हो गये 
और कुछ अमेरिका में जाकर बस गए । 


क्वेकरस 


सन्‌ १६६० ई० में जार्ज फाक्स ने क्वेकर्स की विख्यात सोसाइटी 
आँव फ्रन्ड्स ( मिन्र-ससमाज ) की नींव डाली । फ़ाक्स, विलियम पेन और 
बाक्‍लें युद्ध-विरोधी क्वेकर-सिद्धान्तों के प्रतिपादक थे । क्वेकरों के लिए युद्ध- 
विरोध भर (हिसक) प्रतिरोध का आधार है यद्द मान्यता कि भ्रत्येक मनुष्य 
का पथ-प्रद्शन एक घआंतरिक प्रकाश के द्वारा होता है। इस अन्तर्ज्योति की 
स्थिति बाइबिल से भी ऊँची है और मनु॒प्यों में उसके अस्तित्व के कारण किसीको 
भी उनको मजबूर करने का अधिकार नहीं ।* किंतु अधिकतर अनाबेप्टिस्ट 
सम्प्रदायों के विपरीत क्वेकर लोग राजनीति में भाग लेने के विरुद्ध नहीं हैं। 
' अ्रशोक की तरद्द उनकी प्रवृत्ति सक्रिय है-- उनका कहना है कि यह 
प्रयत्न करना चाहिए कि राजनीति आ्आध्यास्मिकता के रंग में रंग जाय, उसकी 
हिंसा दूर हो जाय और राज्य का संचालन अह्दिसा-सार्ग से हो। युद्ध के 


१, देखिये ऊपर उद्धृत लाइट की पुस्तक--पृ० १०५ ॥ 
२, बील्स; 'हिस्ट्री ऑव पीसः--प० ३१। 


अहिसा की परम्परा १६ 


सम्बन्ध में भी केवल यही नहीं कि वह सेना-सम्बन्धी कार्मों से संबंध न रखे 
क्वेकर्स सक्रिय रूप से यह सी प्रयत्न करते हैं कि शान्ति बनी रहे और 
ऋगडों का फेसला पद्चायतों ह्वारा हो ।* 


एक अहिसक राज्य 

क्वेकर राज्य, पेनसिलवेनिया, की स्थापना पेन और रेड इंडियन्स की 
सन्‌ १६८२ ६० की सांन्ध के आधार पर हुईं थी। पेन ने रेड इंडियन्स से 
कहा था, “दोनों में से कोई भी दूसरे से अनुचित जाम उठाने का प्रयत्न न 
रैगा । सब बातें प्रकट और प्रेस की होंगी। हम लोग ऐसे ही है जसे कि 
एक शरीर के दो हिस्से। हम सब एक सांस और एक खून हैं ।”!* 
यह भी ते हो गया था कि रेड इंडियन्ल और डपनिवेश-निवासियों 
के रूगठों का फेसला एक पश्चायत करेगी | क्वेकर-राज्य ७० वर्ष तक चलता 
रहा। उसकी श्रसफलता का कारण था एक तो उपनिवेश में बहुत-से अन्य गोरों 
का आ बसना जिनके कारण क्वेकस का बहुमत न रह गया। दूसरे, 
पडोस के ऋतसीसी उपनिवेश से रूगढ़ा हो जाने फे कारण पेनसिल- 
चेनिया के गवरनर को सेनिक कार्रवाई करनी पड़ी श्रौर यह बात क्वेकर- 
सिद्धान्तों के दृष्टिकोण से असंगत और इस उपनिवेश के अहिंसक रूप 
को बिगाढने वाली थी । लेकिन क्वेकरस की अ्रहिंसा का यह प्रभाव हुआ कि 
गोरों के शन्नु रेड इंडियन्स ने पेनसिलवेनिया और दूसरे उपनिवेशों में रहने 
वाले क्वेकर्स पर आक्रमण नहीं किया। बिना किसी प्रकार की सेना की 
सहायता के राज्य-संचालन का क्वेकर्स का यह अपूर्व प्रयोग और सचत्तर साल 
तक उसकी सफलता शान्ति और अहिंसा के मार्ग पर चलने वालों के लिए 

प्रोत्साइन का महत्त्वपूर्ण खोत है । 


दखोषास 


दूखोबास एक शान्तिप्रिय, अहिंसावादी रूसी सम्प्रदाय हैं । बे 
सन्‍्यास्ियों के आचार-नियर्मों के अज्लुसार रहते हैं, निरामिषभोजी हैं, सब तरह 
की हिंसा के विरोधी हैं और किसी भी शक्ति का, जो देवी नही है, आधिपत्य 
मानने से इन्कार करते हैं। मॉड के शब्दों में दूखोबार वस्तुतः अराजकतावादी 
हैं।? पिछुली दो सदियों में उन्होंने अपने शान्तिप्रिय विश्वासों के कारण 
बहुत झुसीबतें झेली हैं। पिछली सदी की अन्तिम दुशाब्दी सें सेनिक सेवा 
१, केस की ऊपर उद्धृत पुस्तक--४० ६२-३, ६७ । 


२, बील की ऊपर उद्घृत पुस्तक--छ० र३२। 
३, कैस की ऊपर उद्‌घृत पुस्तक--प० ११४ | 


सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


' से इन्कार करने के कारण उन्तपर कठोर अत्याचार हुण। उनमें से बहुत सन्‌ 
,0म्र७ में रूस छोड़कर कनाडा में जा बसे । किन्तु वहां भी उनका सरकार 
से रूमढा हुआ। रूस में नई कम्यूनिस्ट सरकार ने भी उनपर सकस्ि्तियां की 

क्योंकि उन्होंने फौज में भर्ती होने से दढ़ता से इन्कार कर दिया और सामूहिक 
खेतों का इसलिए उम्र प्रतिरोध किया कि वद्द ईश्वर-लेवा के लिए नहीं केवल 
मलुष्य-हित के लिए हैं। 

उत्नीसवीं सदी के मध्य में फ्रांसीसी क्रांतिकारी बेलगरीग के विचारों सें 

हमको कुछ हद तक गांधोजी के राजनेतिक विचारों की झलक मिलती हे । 
बेलगरीग का विश्वास था कि सरकार हिसा पर झआश्चित है भौर इसलिए एक 
छुराई है। उन्होंने शांति के सिद्धान्द की शिक्षा दी, जिसके अनुसार सरकार 
निष्क्रियता अर्थात्‌ असहयोग के द्वारा जीती जा सकती है।* 


थोरो 

गांधीजी पर अमेरिका के प्रसिद्ध श्रराजकतावादी देनरी डेविड 
थोरो के कार्यों और विचारों का बढ़ा प्रभाव पड़ा है। थोरो ने दही “सिविल 
डिसओबीडियन्स” (भद्ग अवज्ञा) शब्दों का प्रयोग सबसे पहले सन्‌ १८४६ 
में अपने एक भाषण सें किया था। संक्षेप में उनका सिद्धान्त यह है कि जिन 
मनुष्यों और संस्थाओं से भलाई दो उनसे अधिक-से-अधिक सहयोग करना 
चाहिये ओर जिनसे घुराई को प्रोत्साहन मिले उनसे अ्धिक-से-अधिक असह- 
योग । किन्तु गाधीजी के विपरीत थोरो ने गुलामी को हटाने की हलचल में 
अमेरिकन सरकार के विरुद्ध निष्क्रिय प्रतिरोध को ही नहीं सक्रिय (हिंसक) 
प्रतिरोध को भी न्‍्यायोचित बताया। थोरों का विश्वास था कि मनुष्य की 
भाकृतिक प्रवृत्तियां भज्ताई की ओर हैं और प्रत्येक परिस्थिति में मनुष्य को 


अपनी अ्तरात्सा के फसले पर चलना चाहिएु। थोरो का आदर्श समाज था 
राज्यरहित जनतन्न्नवादी समाज | 


रस्किन 
गाधीजी के विचारों के निर्माण में जॉन रस्किन की श्रन्दु दिस लास्ट 
उससें वर्णित ( स्वोदय ) नास की पुस्तिका का बड़ा असर पड़ा है, विशेषकर 
शारी रिक परिश्रम के आदर्श का | गांधीजी ने इस पुखक को दुक्षिण अफ्रीका 
में एटा धा। तीन शिक्षाएं जो उन्हें इस पुस्तिका से मिल्रीं थे ये हैं--- 
(१) व्यक्ति का हित सर्वहित में सम्मिलित है। 
(३) सबको अपने काय॑ से जीविकोपार्जन का समान अधिकार हैं, 


१ लाइट की ऊपर उद्घृत पुस्तक--धू, १०६-१० | 


अहिसा की परम्परा 


इसलिए वकील के कार्य का वही मूल्य है जो नाई के काये का ।* ६ 

(३) परिश्रम का जीवन, अर्थात्‌ किसान का और सजदूर का जीबन*हं 
मनुष्योचित जीवन है ।* अल 

रस्किन की एक दूसरी पुस्तक 'क्राउन आँव वाहरूढड ऑलिब्ज़? (जज्ञली 
ज़ेतूनों का ताज) गांधीजी को बहुत प्रिय है। 

गांधीजी के बहुत-से विचार रस्किन के विचारों से मिलते-जुलते हैं । 
दोनों आत्मा को चरम-तत्व सानते हें और मलुष्य-स्वभाव की अच्छाई में 
विश्वास करते हैं । दोनों चुद्धि की अपेक्षा चरित्र को अधिक महत्व देते हें । 
दौनों राजनीति और अर्थशास्त्र को नीतिसय बनाना चाहते हैं । दोनों राजनैतिक 
सुधार की अपेक्षा सामाजिक नवनिर्माण की प्राथमिकता पर ज़ोर देत्ते हैं। दोनों 
बडी मशीनों को अविश्वास फी दृष्टि से देखते हैं ओर यह चाहते हैं कि उनका 
उपयोग यदि करना ही पड़े, तो इस प्रकार होना चाहिये कि उनसे मनुष्य की 
दासता की नहीं स्वतन्त्रता की बृद्धि हो। दोनों का कहना है कि पू/जीपति 
का बर्ताव उसके मजदूरों के प्रति ऐसा ही होना चाहिये जेसा एक बुद्धिमान, 
कल्याणकारी पिता का अपने परिवार के सदस्यों के प्रति होता है। 


किन्तु बहुत बातों में गांधीजी के और रस्किन के विचारों सें भिन्नता 
है । रस्किन के गुरु कार्लाइल जनतन्त्रवाद के विरुद्ध थे। उनका कहना था 
कि राज्य में प्रत्येक सनुष्य को चोट का अधिकार देने का अथथ है प्रत्येक जानवर 
को चोट देने का अधिकार देना। अपने गुरु की तरह ओर गांधीजी के 
विपरीत, रस्किन जनता को अविश्वास की दृष्टि से देखते हैं। एक बार ग्लासगो 
में विद्यार्थियों से उन्होंने कहा था, “आपका राजनीति से उतना सम्बन्ध है 
जितना चूहे पकडने से..... में उदार (लिबरल) मत से उसी प्रकार घुणा करता 
हूँ जेसे शेतान से । अब इंग्लैंड में केचल कार्लाइल और में ईश्वर और रानी 
(विक्टोरिया) की श्रेष्ठता में विश्वास करते हैं।”* कार्लाइल की तरह ही 
रस्किन का भी राजनेतिक आदर्श है सर्वश्रेष्ठ खुद्धिमान का शासन । रस्किन 
का विश्वास जनतन्त्रवाद में नही “कुछ मनुष्यों की, और कभी-कभी तो एक 
मनुष्य की औरों की अ्रपेक्षा स्वकालीन श्रेष्ठता” में है। उनका मत है कि 
इन श्रेष्ठ मनुष्यों को शासक बनाना चाहिये जिससे वे अपने ज्ञान और 
चुद्धिमत्तापूर्ण संकल्प से साधारण मनुष्यों का पथ-परदर्शन करें, उनका 
नेतृत्व करें ओर कभी-कभी उनसे जबरदस्ती काम करवाएँ और उनको अपने 


९, आत्मकथा?--भाग , ४, अर, १६ । 
२, वक्‍्संश्रॉव रस्किना--भा, रे४, ए, ५४८-६ | 


श्र सर्वोद्य तत्त्व-दशन 


आधीन रखें । रस्किन के अनुसार प्रत्येक महत्वपूर्ण क्षण में ठीक राय बहुमत 
की नहीं एक मलुप्य की होती है। प्रत्येक आ्रावश्यक कफाये का संचालन इस 
समझदार, सस्मानपूर्ण और सहृदय सल॒ुप्य के हाथ में होना चाहिए।' 
रस्किन इस प्रकार श्रहिंसा के सिद्धान्त को उस हृद तक नहीं मानते जिस 
हृदू तक गांधीजी । लेकिन रस्किन बदला लेने के विरोधी हैं भौर चाहते हैं 
कि मजदूर शख-उत्पादन के कार्य में सहयोग न करें। गाधीजी के विपरीत 
रस्किन यह भी चाद्दते हैं कि राज्य का कार्यक्षेत्र बढ़ जाय।' 


दातलस्टाय 


गांधीजी के विचार रस्किन की श्रपेत्ञा टालस्टाय से अधिक मिलते- 
जुलते हैं। 

टालस्टाय का तत्व-दु्शन, जिसे क्रिश्चियन अ्रराजकतावाद कहा जाता है, 
आधुनिक राजनेतिक भौर सामाजिक प्रश्नों के दल करने सें पर्वत के घर्म- 
शिक्षण का प्रयोग है । टालस्टाय के अनुसार ईसा की शिक्षाओं का मुलभूत्त 
सब सिद्धान्त और समस्याओं के निबटारे का पूर्ण साधन प्रेम दे । 
प्रेम ही टालस्टाय के (हिंसात्मक) अप्रतिरोध और (अ्रहिंसात्मक ) असहयोग 
के सिद्धान्तों का श्राधार है। टालस्टाय का विश्वास है कि संसार को सुखी 
बनाने का एकमात्र मार्ग है ससार में ऐसी स्थिति पेदा कर देना जिसमें सभी 
अपनी श्रपेज्षा दूसरों से अधिक प्रेम कर सके। उन्होंने सबके सुख” की 
परिभाषा इन शब्दों में की दे--“कि मैं जितना अपने आपसे प्रेस करता हूँ 
डसकी अपेक्षा दूसरों से अधिक प्रेम करू ॥??? मॉड का कहना है कि 
टाक्षस्टाय के सिद्धान्त का खोत बाहबिल का निम्न उद्धरण है-- 


“#तुस बुराई का ( हिंसा से ) प्रतिरोध ही न करो, लेकिन जो कोई 
तुम्दारे दाहिने गाल पर थप्पढ़ मारे, उसकी ओर बांया भी कर दो । 


“और अगर कोई तुम्दारे ऊपर मुकदमा चलाकर तुम्दारा कोट छीन ले, 


१ “वर्क्स आँव रस्किनः--भा, ३१, पृ, ५०५ और वार्कर, 'पोलिटिकल थॉट 
फ्राम स्पेन्सर टु ठुडे-- प्र, १६३ | 


२, विलेन्स्की, 'जॉन रस्किन!---प, २६६-८। 
३, रोमारोला को ४ अक्तूबर, सन्‌ श्ए८प७ का लिखा टालस्ट्ाय का पत्र, 


मा्डनरिव्यू! जनवरी, १६२७--प४, ८८ ( कालिदास नाग द्वारा फ्रेन्च से 
अनुवादित )। 


अहिसा की परम्परा २३ 


तो उसको अपना लवादा भी दे दो ।” ? 


टालस्टाय की घारणा है कि किसी भी जीवधारी पर किसी प्रकार का 
बल-प्रयोग, या जबरदस्ती उसे अपनी इच्छा के अनुसार चलाना, एक अपराध 
है और यही धारणा उनकी अहिंसा का मूल है। गांधीजी को कोचेटी से 
७ सितम्बर, सन्‌ १६१० ई० को टालस्टाय ने एक पन्न में लिखा था कि 
“सब प्रकार के हिंसात्मक विरोध के त्याग का अर्थ है, ... . .अमपूर्ण युक्तियों 
से श्रदूषित प्र स का नियम । वास्तव सें जीवन का उच्चतस या एकसाजन्न नियस 
है प्रम, या दूसरे शब्दों में मनुप्यों की आत्माओं का एकत्व की ओर प्रयास और 
उस (प्रयास) से उत्पन्न एक-दूसरे के प्रति विनम्र ज्यवहार । जीवन के सर्वश्रेष्ठ 
नियम के रूप में प्रेम से क्रिसी प्रकार का बल-प्रयोग मेल नहीं खाता । जसे 
ही बल-प्रयोग का ओचित्य एक मामले में भी मान लिया जाता है, फौरन इस 
(प्रेम के ) नियम का निषेध हो जाता है ।?? * 


ईसाई सभ्यता ईसाई होने का दावा तो करती है, लेकिन बल-प्रयोग के 
द्वारा बचाव की आज्ञा भी देती है। टालस्टाय के अनुसार ईसाई सभ्यता 
का सब से वडा दोष यह है कि वह पररुपर विरोघिनी हिंसा ओर अहिंसा दोनों 
का श्रीचित्य स्वीकार करती है। भेम के नियम में अ्रपवादों की गु जाइश 
नहीं, इसलिए वह नियम तो इस सभ्यता सें चालू ही नहीं है । वास्तव में इस 
सम्यता में एक ही नियम है, वह है हिंसा का नियम या सबसे भ्रधिक चल्लवान 
का नियम । टालस्टाय ने राज्य शोर उसकी संस्थाओं को-कचहरियो को, 
पुलिस और फोज को, निजी सम्पत्ति और प्जीवाद को, स्कूलों को भी-- 
त्याज्य बताया है, क्‍योंकि यह सब प्रेम के नियम के विपरीत हैं। पे बल- 
प्रयोग के, टेकक्‍्स देने के और अ्रनिवार्य सेनिक-सेवा के विरोधी हैं। उनकी 
भाषा में “शब्द ईसाई राज्य?, “गर्म वफे से! मिलते-जुलते हैं। या तो राज्य 
हिंसा का उपयोग नहीं करता या चह ईसाई नहीं है ।? टालस्टाय आज के 
संगठित समाज के स्थान में निर्वेध, स्वेच्छापूर्वक किये गये सहयोग के आधार 
पर विकसित ससाज को वॉछ्नीय समझते हैं। लेकिन वे इस सुदूर के 
अद्विंसावादी समाज के विस्तृत विवेचन के झूमेले में नहीं पढते । 


टालस्टाय का विचार है कि इस प्रकार के सहयोग के विकास का साधन 
हिंसा नहीं, प्रंस, (हिंसक) अप्रतिरोध और असहयोग है। चह व्यक्ति के 
नैतिक सुधार पर बहुत जोर देते हैं और शारीरिक श्रम, खेती और उससे 


अत >> नन्‍जे सिवनी +ल++ का ऑन ++ +>०+ +« ड+ 


१, ल्यूक'--२३॥३४। 
२. टगालस्टॉय, 'एसेज एंड लेटर्सः--पूृ, ४३५७-२६ 


२४ सर्वोद्य तत्त्व-दशेन 


सम्बन्ध रखने वाले धन्धों को महत्वपूर्ण बताने हैँ । दालस्टाय वियाद्य के भी 
पिरुद्ध हैं क्योंकि विवाद के कारण खी-पुरुष एक-दूसरे को घासनापूत्ति का 
साधन सममने लगते हैं । श्रपनी ऋज़रसोनाठटा' नाम की पुस्तक सें टालस्टाय 
ने स्री-पुरुप के प्रेम को घोरतम पाप बताया है झौर पति-पत्नी के वासनामय 
प्रेम को भाई-परहन के पत्रिन्न प्रस में परिवर्तित करने की शिक्षा दी है । 


गांधीजी के मित्र पादरी जे० जे० डोक ने उनको टालस्टाय का शिष्य 
बताया है ।" गाधीजी अपने झ्रापफ़ो ठालस्टाय का भक्तिपूर्ण प्रशसक 
मानते हैं भौर जीवन में बहुत-सी यातों के ल्लिए उनके श्रति श्राभारी दे ।* 
वे लिखते हैं, “खर्गीय राजचन्द्र के बाद टालस्टाय उन तीन श्ाधुनिक 
मनुष्यों में से एक हैँ जिनका सेरे जीवन पर श्रधिक्तम आध्यात्मिक प्रभात 
पढ़ा है ॥3 गाँधीजी ने दक्षिण प्रफ्रीका में टालस्टाय की पुस्तक, 
“दि किगढम श्रॉँव गाठ इज़ विदिन यू?? उस समय पढ़ा था जब बह दिसा 
में विश्वास करते थे भौर सशयवाद की उलमन में थे। थे कहते है कि 
“अध्ययन ने मेरे सशयवाद को दूर कर दिया भौर मुमको श्रद्धिसा में दृढ़ 
विश्वास करने वाल्ा चना दिया ।7४ 


अहिंसा के इन दो महान शिक्षकों के सिद्धान्तों मे उल्लेसनीय 
समानताएँ हँ। दोनों सत्य के सतत जागरूक शोधक हैं श्रीर उसझ्री कठोर 
अबाधित साधना के प्रति उनमें अनुपम रद अनुराग है। टालस्टाय ने लिखा 
है, “मेरे लेखों की नायिका, जिससे में अपने जीवन की सम्पूर्ण शक्ति से 
प्रेस करता हूँ, जो सदा सुन्दरी थी, है भौर रहेगी, सत्य है।”* ढोनों ने 
आधुनिक सम्यता को दूपित ठहराया है, क्योंकि उसका श्राधार हिंसा और 


१, डोक वी ऊपर उद्धृत पुस्तक--प, ३ । 
« यु, इ>-भा १९, ४. ६४२ | 
३, कवि राजचन्द्र बवई के जोटरी ओर प्रसिद्ध जैन सुधारफ थे। दणग्लैंड से 
वापसी पर गाधीजी उनके निक्टतम सपर्क से आए ओर उनके गंभीर 
शास्त्रजान, निरमेल चरित्र ओर आत्मदर्शन वी उत्कठा से बहत प्रभावित 
हुए उन्होने बहुत अवसरो पर धार्मिक और नैतिक उलभने में गाधीजी 
का पथ-प्रदशन किया, विशेषकर उन्होंने हिन्दू धर्म के अध्ययन में गाधीजी 
की सहायता की। देखिये आत्मकथा?--भा, २, अर. १ और फरकुददर 
माडने रेलिजस मूवमेटन्सः--प्र, ३१९७-८। 
४, ये इ--+भा ३, प्र, ८४३ | 
यू, इ.--भाण० रे, पृ० ८३० | 
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शोपण है और वह सनुष्य की वासनाओं को प्रोत्साहित करती है और 
इसलिए अनेतिक है। दोनों छुराई से लडने के हिंसात्मक साधनों के विरोधी 
हैं। दोनों व्यक्ति के सुधार को, उसके नेतिक विकास को, समाज के नव-निर्माण 
का पहला कदम मानते हैं। दोनों आदश्श समाज के विस्तृत विवेचन की 
अपेक्षा साधनों की शुद्धता पर अधिक ध्यान देते हैं। दोनों का सत है कि 
व्यक्ति के आध्यात्मिक विकास के लिए त्याग-प्रधान नेतिकदा, जीवन की 
सादगी, शारीरिक श्रस और इन्द्रिय-निम्रह आवश्यक हें । 

लेकिन गांधीजी और टालस्टाय के विचारों में भिन्नता भी है ओर 
उसके दो मुख्य कारण मालूम होते हैं। पहला कारण तो यह है कि 
टालस्टाय की श्रपेत्षा गांधीजी कही अधिक व्यावहारिक है। वे जीवन के 
निकट सम्पर्क मे रहते हैं और अनावश्यक परिधिवर्ती बातों में सदा समझौता 
करने को तेयार रहते हैं। उनकी इस सममौता-प्रियता का कारण यह दे कि 
उनके अजुसार सलुण्य-ज्ञात सत्य पूर्ण नहीं आपेक्षिक, एकांगी और परिमित 
होता है। अपने साधनों की पविन्नता का उन्हें सदा ध्यान रहता है, किन्तु 
टालस्टाय के विपरीत वे परिवर्तनशील संसार की स्थिति के अनुसार अपने 
कार्या मे देरफेर करने को सदा तेयार रहते हैं। उनकी राय है कि आदशे 
को पूरी तरह जीवन में उत्तार लेना असस्भव है, हसलिए जहां तक हो सके 
आदर्श तक पहुँचने का प्रयस्त करना चाहिये । दूसरे, गांधीजी की अहिंसा की 
धारणा टालस्ट(य की धारणा से थोडी-छी भिन्न है। टालस्टाय के अनुसार 
अहिंसा का अर्थ है दूसरे के श्रति किसी भी प्रकार का बल्न-प्रयोग न करना | 
गांधीजी प्रेरऊ छेतु पर ज़ोर देते हैँ और उन्तकी अहिंसा की परिसाषा है-- 
किसी जीवधारी को क्रोध से या स्वार्थपूर्ण हेतु से चोट या तकलीफ न पहुंचाना । 
कुछ परिस्थितियों में गांधीजी के अनुखार जान लेना सी अहिंसा हो सकती 
है।* जीवन में थोडी-बहुत हिंसा आ्रावश्यक है, इसलिए टालस्टाय जीवन से 
विमुख हो गएु। दूसरी ओर गांधीजी गीता के निष्काम कम के आदर्श के 
अ्रज्ुगामी हैं और जीवन के कार्यों में सनोयोगपूर्वक हिस्सा लेते हैं। जिन 
सामाजिक कुरीतियों की दालस्टाय ने अनेतिकता प्रदर्शित की और जिनकी 
ओर अपनी लेखन-कला से संसार का ध्यान आक्ृष्ट किया, गांधीजी उनके 
सुधारने के अहिंसात्मक साधनों के विकास में और उन साधनों के प्रयोग में 
टालस्टाय की अपेक्षा बहुत अधिक आगे बढ़े हैं। 

अति आधुनिक काल 

टालस्टाय के बाद शान्ति ओर श्रहिसा से सम्बन्ध रखने वाली हलचलों 


नाक ९० कनन+नननानन ७ लक 43:००५/०३-०००७ २-०० रन>्सनेसनाल++>र नाक अल. 


१. देखिये तीसरा अध्याय | 


औल+कसलल+ज--+त-+- 


श्ध सर्वोदय तत्त्व-द्शेन 


की बढ़ी उन्नति हुईं है। इसका कारण कुछ तो यद्द है कि अति आधुनिक 
काल में युद्ध की विभाशकता में यहुत वृद्धि हुई है। यह विनाशकता पहले 
की अपेक्षा आज मनुष्य-जाति के अस्तित्व के लिए कहीं अधिक संकट की 
बात है । 

अमेरिकन अराजकतावादी बेजमिन टकर के तत्त्व-दर्शन का श्राधार 
बुद्धिमान मनुष्य का स्वाभाविक शआत्महित है। वे अत्याचार-पीढ़ित जनता 
के उपयोग के लिए निष्क्रिय-प्रतिरोध की सिफ़ारिश करते हैं, क्योंकि आधुनिक 
सरकार हिंसाध््मक विद्रोह को तो आसानी से दवा सकती है, लेकिन सेनिक- 
शक्ति से निष्क्रिय-प्रतिरोध को नहीं जीत सकती । उनका कहना है कि यदि 
जनता का पाँचवा भाग भी टक्‍स देने से इन्कार कर दें तो उसको वसूल 
करने के प्रयत्न में बाकी जनता के दिये हुए टेक्‍्स से अधिक धन ख़र्च हो 
जायगा । उनकी सरकार की परिभाषा है “ अनाक्रमणशील व्यक्ति का बाह्य- 
इच्छा-शक्ति के आधीन होना ।7* 

जनतत्न सब मनुष्यों द्वारा एक मनुष्य पर आक्रमण के सिवा श्रोर कुछ 
नहीं दे । टकर ऐसे समाज के पक्ष में हैं जिसमें राज्य, सरकार आदि हिंसा 
का प्रयोग करने वाली संस्थाओं का लोप हो गया हो और उनके स्थान पर 
ऐसी सस्था््रों और समुदायों की स्थापना हो गईं हो जिसकी सदस्यता 
मनुष्य अपनी दृष्छा से स्वीकार कर सके ओर छोड सके । लेकिन टकर को 
रक्षा-संस्थाओं का यह अधिकार मान्य दै कि वह पझाक्रमणकारी व्यक्तियों के 
विरुद्द उन सभी दसन और दंड के साधनों का प्रयोग कर जो आजकल के 
राज्यों में काम में आते हैं। इस प्रकार के दसन की आवश्यकता बहुत घट 
जायगी, क्योंकि जब राज्य और उससे रक्षित अन्यायपूर्ण श्ार्थिक प्रणाली 
का अन्त हो जायगा, तो प्राकृतिक रूप से अपराधों की भी संख्या बहुत कम 
दो जायगी । 

सन्‌ १८१४ से और विशेष रूप से सन्‌ १६१६ से युद्ध-विरोधी 
आन्दोलन भी ज़ोर पकड़ रहा है। पिछले मद्यायुद्ध के पहले संसार के लगभग 
सभी देशों में अन्तर्राष्ट्रीय युद्धू-विरोधी संस्था, यार-रेज्िस्टरुस इंटरनेशनत्त की 
शाखाएँ थीं। पीस-प्लेज यूनियन इसी संस्था की त्रिटिश शाखा थी । इन युद्ध- 
विरोधी संस्थाओं की योजनाओं के पाँच मूलभूत सिद्धान्त थे---अन्तर्राष्ट्रीय कगड़ों 
का निपटारा पंचायतों द्वारा कर लेने के लिए सन्धियाँ, अन्तर्राष्ट्रीय संस्था का 
सज्ञठन, अन्तर्राष्ट्रीय कानून के ज़ाब्ते की तेयारी, निःशखस्रीकरण और आक्रमण- 
कारी राष्ट्रों के विरुद्ध अन्तर्राष््रीय संस्था द्वारा लगाई जा सकने वाली 


१. कोकर, 'रीसेन्ट पोलिटिकल थॉट?, --प्र० श्ष८ । 
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पावन्दियों का निश्चय | इन शान्ति-संस्थाओं ने युद्ध के विरुद्ध व्यापक 
प्रचार-कार्य किया, लेकिन उन्तमें दो बातों के बारे में मतभेद था। ये थीं 
बचाव का युद्ध भौर व्यक्तिगत जीवन में अहिंसा का स्थान । 

यह उल्लेखनीय बात है कि पहले महायुद्धू के बाद सन्‌ १६१६ ई० 
में जब राष्टसंघ ( लीग आँव नेशन्स ) की स्थापना हुई, तो पश्चिस में यह 
मान लिया गया कि युद्ध-विरोधी आन्दोलन के उद्देश्यों में से बहुतो की पूर्ति 
हो गई । लेकिन तब से आज तक की अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति का इतिहास 
इस बात का प्रमाण है कि युद्धों का निराकरण, जो विश्व-शान्ति के आन्दोलन 
का प्रसुख ध्येय है, तवतक असम्भव है जबतक वेयक्तिक और साम्रृहिक जीवन 
से हिंसा को दूर करने का प्रयत्न नही होता । बहुत-से शान्ति-प्रिय विचारक, 
मसलन्‌ मेजर विचमन, रोलेंड होल्स्ट, चाल्स नेन, अल्डुस हकक्‍्सले, जेराल्‍्ड 
हर्ड इत्यादि, साधन और साध्य के सासअस्य की आवश्यकता पर ज़ोर देते 
हैं। वे आधुनिक ससाजवाद की इस सयहूर भूल पर प्रकाश डालते हैं कि 
उसका ध्येय और उसके साधन परस्पर-विरोधी हैं। सामाजिक नव-निर्माण 
और सब प्रकार की हिंसा के मूलोच्छेद का समाजवादी ध्येय लोकोपकारी 
है । लेकिन इस ध्येय-सिद्धि के लिए समाजवाद युद्ध, हिंसा और डिक्टेटर- 
प्रणाली का उपयोग करता है। इन साधनों के प्रयोग से जिन प्रवृत्तियों को 
प्रोत्साहन मिलता है, वे समाजवादियों के आदर्श समाज के आधारभूत 
गुणों के, जो तत्त्वतः अहिंसात्सक हैं, विरुद्ध हैं ।* 

आक्रमणकारी राजनीति से और पिछले महायुदू से पश्चिस के युद्ध- 
विरोधी आन्दोलन को बहुत धक्का पहुंचा। युद्धद-विरोधी सिद्धान्तो में कुछ 
अग्रगश्य विचारकों की भी श्रद्धा डिग गईं और उन्होने इस बात का समर्थन 
किया कि प्रजातंत्रवादी राज्य प्रचुर मात्रा में चुद-सामग्री रखें और सेनिक- 
सहयोग करें। इन विचारकों में से प्रमुख थे सी० ई० एस० जोड, बढेंण्ड 
रसेल शोर स्वर्गीय रोमां रोज्ां । 

कुछ समय पूर्व पश्चिम के युद्ध-विरोधियों का रुख सब मिलाकर गतिशील 

न होकर निषेधात्मक और निष्क्रिय था । उसका महत्त्वपूर्ण प्रेरक हेतु था युद्ध 
के परिणाम का डर, न कि सेवा और कष्ट-सहन के रूप में प्रकट होने चाला 
पं स। इसके अलावा पश्चिस के युद्धू-विरोध का प्रारम्भ और अन्त बहुत-कुछ 
युद्ध-सम्बन्धी कार्यो से भाग लेने से इन्कार था। इस प्रकार के युद्ध-विरोध 
से सजुप्य संघर्ष से बाहर आ जाता है और साथ-ही-साथ उसको कर्तव्य 
पालन कर लेने का संतोष भी हो जाता है। किन्तु अब शान्तिवादी आन्दोलन 
१. विस्तृत विवेचन के लिए १० वां अध्याय देखिये | 


श्प सर्वोद्य तत््व-दश्श न 


सक्रिय और गत्यात्मक बन रहा है और जीवन की अहिंसक रचना को अपना 
प्रसुख कार्य घना रहा है । 

पिछुले डेढ़सौ वर्षों में व्यक्तियों ओर समूहों द्वारा अहिसात्मक-प्रतिरोध 
के प्रयोग के अनेक दृष्टान्‍्त हैं। हन सब की विस्तृत विवेचना या उनका 
संज्षिप्त उल्लेख इस पुस्तक के विषय के बाहर की वात है। मज़दूरों की दृढ़ताल 
आज के आर्थिक जीवन की साधारण घटना दै। जीवन के दूसरे च्षेत्रों में भी 
अहिंसा कारगर सिद्ध हुई है। विदेशों में साम्रहिक अहिंसा की झुछ 
उल्लेखनीय मिसाल हैं--१६ वीं सदी के सध्य में फ्रे न्सिस डीक के नेतृत्व 
में हगरी का अहिंसात्मक आन्दोलन, सन्‌ १६०४ ई० में नावें और स्वीडेन 
में युद्ध को रोकने के लिए किया गया दोनों देशों के समाजचादियों का 
सफल अहिंसात्मक प्रतिरोध और सन्‌ १६२० से १६३६ ६० तक न्यूज़ीलेंड 
की सरकार के विरुद्ध पश्चिमी समोग्रा की जनता का वीरतापूर्य भ्रद्दिसाव्मक 
बिरोध ।* लेकिन सामूहिक अ्दिसात्मक आन्दोलन का रूप अधिकतर 
निष्क्रिय-प्रतिरोध का रहा है।* 

गांधीजी ने अहिंसा के परम्परागत तत््वदुर्शन का नव-संस्क्रण किया 
है । उनकी विशेषता यह है कि उन्होंने जीवन के प्रत्येक ज्ेन्र सें अहिंसा के 
उपयोग की सभावना की छान-बीन की है और उसका प्रयोग देशव्यापी 
जन-आन्दोलनों में किया है। उनकी धारणा है कि भसनुष्य-जाति के सब 
प्रश्नों को हल करने का एकमात्र मार्ग सत्याग्रह है। उनके शब्दों में, “अहिंसा 
सब परिस्थितियों में कारगर सावभौस नियम है। उसका त्याग विनाश का 
सबसे अधिक निश्चित मार्ग है।?? लेकिन सत्याग्रही प्रतिरोध अहदिंसामय 
जीवन का अ्रविभाज्य श्रज्ञ है। सनुष्य तभी सफल सत्याग्रही चन सकता है 
जब वह उन आध्यात्मिक विश्वासों और नेतिक सिद्धान्तों को, जो सत्याग्रह 
की आधारभूत शिलाएँ हैं, अच्छी तरह समरू ले । 


१, ऊपर लिखे हुए और दूसरे दृशान्तों के लिए देखिये . फेनर ब्राक्वे, 'नास्त्रो- 
आपरेशन इन अदर लैंडस?, ग्रेग, पावर आऑब नान्‍्वायोलेन्सः, केस, 
नान्‍्वायोलेंट कोञअर्शन?, हकक्‍्सले, 'इन्साइक्लोपीडिया आँव पैसिफिज्सः | 

२, निष्क्रिय-प्रतिरोध और सत्याग्रह की तुलना के लिए देखिये अध्याय ७ । 

हे, ह०, १४-७-१६३६--.० २०१] 


आध्यात्िक विश्वास 


गांधीजी ने एक बार पोलक साहब से कहा था, “बहुत-से धार्मिक 
मनुष्य जिनसे में मिला हूँ भेष बदले हुए राजनीतिशज्ञ हैं, लेकिन में जो राज- 
नीतिज्ञ का जासा पहिने हूँ, हृदय से धार्मिक मनुष्य हूँ ।”* सन्‌ १६२६ में 
उन्होंने डॉ० अरुन्डेल को एक पतन्न से लिखा था, “सेरा रुक्ान राजनेतिक नहीं 
धार्मिक है ।!* गांधीजी के ये शब्द सर्वोद्य तत्व-दुर्शन की कुक्ली हैं। धर्म 
और नेतिकता उनके विचारों और आचरण की आधार-शिला, उनका जीवन- 
प्राण हैं। वे कहते हैं, 'जबसे मेंने यह जाना है कि सावंजनिक जीवन क्‍या 
है, तब से मेरे प्रत्येक शब्द और कार्य के मूल से नितांत धार्मिक भावना और 
धार्मिक हेतु रहे हैं ॥?? २ 


धर्म ओर राजनीति 


उनके राजनेतिक विचार और राजनेतिक प्रतिरोध की सत्याग्रही पदूति 
उनके धार्मिक विश्वासों और नेतिक सिद्धान्तों के निष्कर्ष हैं। उनकी दृष्टि में 
धर्म-विहीन राजनीति आत्मा के विनाश की फाँसी है। धर्म के नेतिक 
आधार के बिना जीवन अर्थहीन और निष्फल है । 


लेकिन धर्म का वे संकुचित अर्थ नहीं करते और न वे धर्म को 
वहमियों भौर दंघ और ऊरूगडा करने वालों के धर्म-विशेष से समीकृत 
करते हें । 


उनके लिए धर्म चह है जो सब धर्मों में सामंजस्य स्थापित करता हे, 
जो मनुष्य-स्वभाव का कायापलट कर देता है, जो मनुष्य का आंतरिक सत्य 
से सम्बन्ध स्थापित करता है और सदा उसको पवितन्न बनाता है। धर्म 
मजुष्य-स्वभाव का वह स्थायी तत्त्व है जो पूरी अभिव्यक्ति के लिए बढ़े-से- 
बढ़ा त्याग करने को तेयार रहता है और जिसके कारण आत्मा तबतक 
नित्तांत व्याकुल रहती है जबतक वह अपने आप को और अपने निर्मायक 
१. 'सपीचेज”-अपेडिक्स २, पु० ४०। 
२, 'विशाल-भारत?, अक्तूबर १६४८--४० ४०१ | 
३, थृं० इ०-भा० ३, छु० ३४० | न 





३० सर्वोद्य तत्त्व-दशन 


कौ पहिचान नहीं लेती और दोनों के तादात्म्य की भ्रज्ुुभूति नहीं कर लेती |” 
संध्षेप में धर्म का थर्थ है विश्व के सुब्यवस्थित नेतिक शासन में विश्वास ।' 
गाघोजी के अनुसार धर्म का वही अर्थ है जो नैतिकता का ।? धर्म तत्त्वतः 
व्यावहारिक है श्रोर किसी प्रकार सांसारिक समस्याओं से पलायनवाद की शिक्षा 
नहीं देता | वह सब कार्यों को नेतिकता का आधार प्रदान करता है। जीवन 
कार्यो से श्लग किसी धर्स को गांधीजी नहीं मानते । उनके शब्दों 
में ““*'घम्ममात्र में आर्थिक, राजनेतिक इत्यादि विषयों का समावेश है। जो 
धर्म शुद्ध अ्थ का विरोधी है वह घर्म नहीं है। जो धर्म शुद्ध राजनीति का 
विरोधी है वह धर्म नहीं दे '' । श्र्थ आदि से अलग धर्म नाम की कोई वस्तु 
नहीं है।”५ “मुझे यह मत (कि घमम का उद्देश्य है मृत्यु के बाद पुश्य-प्राप्ति) 
मान्य नहीं | यदिं धर्म का इस जीवन सें व्यावहारिक उपयोग नहीं है, तो मेरे 
लिए दूसरे जीवन में भी कुछ नहीं” ॥५ 


वास्तव में गांधीजी राजनीति को एक ऐसी अशुभ बात मानते हैं जिससे 

छुटकारा नहीं दो सकता ।” किन्तु धर्म द्दी उनको राजनीति मन त्यागने को 

१, स्पीचेज?-प्ू० ८०७। 

२ ह०, १०-२-४०--४० ४४५ । 

३, 'एथिकल रेलिजनः-४० २३-२४ | 

४, ह०, २४-१२-३२८--४० २६३ | 

५, सुमन, गाघी-वाणी? पृ० ११६-१७ में हिं० न० जी० १०६-२५४ से 
उद्धृत । 

« हैं? ७-४-४६-४० ६६ | 

» स्पीचेज-पू० ८०७। 
गाधीजी सभवतः राजनीति को अशुभ इसलिए बताते हैं कि वे अराजकता- 
वादी हैं और राज्य को भी अशुभ मानते हैं। ( उनके अराजकतावादी 
रिद्धान्त के लिए ११वाँ अध्याय देखिये )। किन्तु यदि राजनीति का रूप 
पेशेवर राजनीतिशों की शक्ति-लिप्सा और पद-लोलुपता से विक्ृत न हो, 
राजनीति धर्म और नीति पर आधारित हो और यदि उसका वास्तविक उद्देश्य 
हो सर्वोदय या सबका अधिकतम हित, तो गाधी राजनीति को शुभ और 
हितकर समसेंगे। किंठ स्पष्ट है कि ऐसी राजनीति का उद्देश्य होगा हिंसा 
और उसपर आधारित राज्य का निराकरण । अमृत बाजार पत्निका ( अ्ग्रेजी 
देनिक पत्र, ८-११-४४ ), एक पत्रकार के प्रश्नो के गाधीजी के उत्तर । 
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आध्यात्मिक विश्वास ३१ 


विवश करता है। जीवन का परम ध्येय है आत्म-दुर्शण | गांधीजी का विश्वास 
है कि इसके लिए आवश्यक है कि मनुष्य सम्पूर्ण मनुप्य-जाति के साथ अपनी 
आध्यात्मिक एकता का अनुभव करे और सर्वोद्य, सर्व्भूत-हित या खबकी 
अधिक-से-अधिक भल्राईं के ल्षिणु सतत प्रयत्नशील रहे । राजनीति में भाग 
लिये बिना वह ऐसा नहीं कर सकता, क्योंकि मलुष्य के सभी क्ाय-क्षेत्र जीवन- 
समष्टि के, एक समग्रता के, अविभाज्य अंग हैं। आ्राज सप्माजिक, आर्थिक 
और राजनीतिक काये कृत्रिम, एक-दूसरे को न स्पर्श करते वाले अलग-अलग 
क्षेत्रो में नहीं बॉटे जा सकते ।* राजनेतिक बुराइयाँ, राजनेतिक पराधीनता, 
शोषणकारी राजनेतिक संस्थाएँ इत्यादि--ऐसी रुकावर्टे हैं जिनके कारण 
सर्वभूत-हित की सिद्धि असम्भव है। सर्वभूत-हित अहिसात्मक राज्य में ही 
सम्भव है। इस राज्य के विकास के ल्लिए राजनेतिक रुपतंत्रता और उसका 
उचित उपयोग आवश्यक हैं, इसलिए गांधीजी का मत है कि “जो यह कहते 
हैं कि राजनीति से धर्म का कोई सम्बन्ध नहीं है,..वे धर्मा को नहीं 
जानते ॥??* “जो देश-प्र म को नहीं जानता वह अपने सच्चे कत्तज्य या धर्म 
को भी नहीं पहचानता |? * 


सत्याग्रही ओर ईश्वर में विश्वास 

इंश्वर में जीवित, अटल अदा, आत्मा की प्राथमिकता पर ज़ोर, उनके 
नेतिक विश्वासों का ग्राधार-स्तम्भ है। उनकी श्रद्धा इतनी अचल है कि वे 
अज्ुुभव करते हैं कि वे बिना हवा-पानी के जीवित रद्द सकते हैं, लेकिन 
बिना ईश्वर के नहीं ।* उनकी यह भी आस्था है कि यदि उनके टुकड़े-टुकड़े 
कर दिये जांय तो भी इंश्वर उनको ऐसी शक्ति देगा कि वे उसके अ्रस्तित्व से 
इन्कार न करेंगे ।४ उन्तका यह निश्चित सत है कि ऐसी शा के बिना पूर्ण 
जीवन असस्भव है ।* उन्होंने सदा इस बात पर ज़ोर दिया है और पिछले 
कुछ वर्षो से और भी अधिक स्पष्ट रूप से कहते रहे हैं कि ईश्वर में जीवित 
श्रद्धा के बिना सत्याग्रह के प्रयोग की क्षमता मनुष्य में हो ही नहीं सकती ।* 


, ६०, २४-१२-३८---४० १६३। 

, आत्म-कथा?---भाग २, अ० ४४। 

. होम्स, “महात्मा गांधी? मे सलग्न 'एफ्रिकन जेल एक्स्पीरियेंसेज्ञ-प० ८रे। 
, ह०--१४-५-रे८, ए० १०६ | 

, यूं० इ०--मभा० हे, पृ० ५०४ | 

, है०---२४-४-रे४, छ० छ४ं । 

, ई०--३-६-र३६, पु० १४६ । 
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श्र सर्वोदय तत््वचशन 


इसलिए यह श्रावश्यक दे कि हम उद गिस्तार से विवेचन करें कि क्‍यों थे 

ईमर में श्रद्धा को सध्याग्रही के लिए श्राधश्यक सममसे है गौर ईखिर उथा 
छह हु आर, 

आत्मा फे सम्यन्ध में उनके विचार क्‍या ६ । 


स्योदिय ठष््य-दर्शन फे सुनियाद्री सिदान्त हैये सरय कि आरस्मा 
यदी-से-पदी शरीर-शक्ति के द्वारा भी श्रविद्वित और श्जेय है, भीर प्रग्येफ 
मनुष्य में-“उसका चादे जितना श्र पतन क्यों न हो गया हो -देपी प्ंश दे 
और इसलिए पिवास की प्रसीम सम्भायना है शरीर यह सद्दानुभूति और 
उदारता के वर्ताय से सुधर साता दे । 

जबतऊ मलुग्य फी ईखर में श्रौर शास्मशक्ति में दृढ़ श्रद्धा नहीं होती, 
घद्द सच्चे हृदय से, पूर विश्वास से शोर लाभप्रद रीति से सत्याग्रह का उपयोग 
नहीं कर सकता। गांधीजी के शब्दों से, “बिना ईखर में यीपित श्रद्धा के 
बद (भह्ििसा में जीवित श्रद्धा) शसस्भय दहै। उसके ग्रिना उसमें (स्त्याप्रही 
में) ऐसा साहस ही न होगा फि यह बिना क्रीघ के, विना ठर प्यौर बिना 
बदले की भावना के शपनी जान दे सक। ऐसे साहस का सोत यह विश्वास 
है कि ईश्वर सबके एढय में स्थित है और उसकी उपस्थिति में सय न होमा 
चाहिए । ईश्वर के सर्व शक्तिमान पोने के छान का घर्थ है ऐसों के भी जीएन 
के लिए श्रादर जिन्‍्दे विरोधी या गुन्ठे बह्ाजाता हो ॥?" ४६स ज्ञान के 
कारण कि शरीर मे बाद भी शात्मा फा थ्सित्व रएता है घह (रत्याप्रही ) 
एसी शरीर मे सत्य की जीत टेसने फो प्रघीर नएों ह्वो उठता। बास्तय में 
विजय तो इस वात के प्रयत्न करने में जान दे देने दी समता में है) विरोधी 
को चह सत्य प्रदर्शित किया जा सफे जिसको सत्याग्रह्टी उस समय 'सभिव्यक्त 
करता है? ।* “ईश्वर जीपन है। ' शचच्धाई इंखर है। उससे एथक्‌ 
जिस श्रच्छाई की धारणा की जाती है यह जीवनरद्तित है भौर तभी तक 
चलती दे जयतक ज्ञाभप्रद्‌ रहती पहै। यही बात दूसरे नतिक गुणों की है। 
वह ग्रुण एसमे तभी रद्द सकते हैँ जब हम उनको इंशखवर से समस्यन्धित करके 
उनपर विचार करें और उनका विकास फरें ।”३१ 'पज़ैस प्रकार शरीर 
बिना रुधिर के नहीं रद्द सकता उसी प्रकार भात्मा को ( ईश्वर से ) श्रद्धा की 
अलुपम भौर शुद्ध शक्ति की श्रावश्यकता होती है। यद्द शक्ति मनुप्य के सथ 
शारीरिक अंगों की दुर्बलता को नवजीवन दे सकती है ॥?३ ५ईंश्वर 
१, ह०--१८-६-३८, ए० १५४२। 
२, 'स्पीचेज्ञौ--प० ५०८। 
है, ६०--२४-८-४७, ४० २८६ , ६-६-४७, पृ० २१२। 


आध्यात्मिक विश्वास ३३ 


जीवन-शक्ति है। वही शक्ति हमारा जीवन है। वह शक्ति जीवन मे रहती 
है, किन्तु शरीर की नहीं है। जो व्यक्ति उस महान्‌ शक्ति के अस्तित्व से 
इन्कार करता है, वह उस अनन्त शक्ति के उपयोग से इन्कार करता है। 
और इस प्रकार शक्तिहीन रहता है ।??* इसीलिए गांधीजी के श्रज्ुसार 
“अहिंसक मनुष्य की प्रथम ओर अन्तिम ढाल उसकी ईश्वर में अ्डिग आस्था 
है।”* “सत्याग्रही का एकमात्र शस्त्र ईश्वर है, मनुष्य उसे चाहे जिस नाम 
से जाने । उसके बिना सत्याग्रही राक्षसी शत्त्रों से युक्त विरोधी के सामने 
शक्तिहीन है । लेकिन वह, जो ईश्वर को अपना एकमात्र रक्षक मान लेता है, 
बढ़ी-से-बड़ी ऐहिक शक्ति के सामने न कझुकेगा ।??* गांधीजी के इस निश्चित 
मत को एक रहस्यवादी संत का तकहीन भ्रम कहकर टाल देना नितान्त 
अनुचित है। ईश्वर कल्पना-प्रधात मनुष्यों का मन-बहलाव और पतल्ायनवाद 
नहीं है। हम ससीसम को तबतक नहीं समझ सकते जबतक हम यह न जान 
लें कि असीम में ही सलीम का आधार है। जबतक मनुष्य को ईश्वर में श्रद्धा 
न हो, तबतक उसे न अपने सें श्रद्धा होगी न दूसरों में | यह एक विचारणीय 
बात है कि इतिहास के लगभग सभी अहिंसात्मक प्रतिरोधकारियों का ईश्वर 
में दृढ़ विश्वास रहा है। पश्चिम के युद्ध-विरोधी भी प्रायः गांधीजी से इस 
बात सें सहमत हैं । इंग्लेंड की युद्ध-विरोधी संस्था, पीस-प्लेज यूवियन के 
मैक्स प्लोसन साहब अनुरोधपूर्वक कहते हैं कि युद्ध-विरोधी के लिए यह 
आवश्यक है कि वह ईश्वर को जीवन के श्रेष्ठतम मूल्य का प्रतीक और प्रत्येक 
व्यक्ति में अन्तर्निहित माने ।* 
ईश्वर 
गांधीजी इस बात की परवाह नहीं करते कि सत्याग्रह्दी ईश्वर की किस 
प्रकार व्याख्या करता है; वे जानते हैं कि “परमेश्वर की व्याख्याएँ अगणित 
हैं; क्योंकि उसकी विभूतियाँ सी अगणित हैं ।?? ३ गाँघीजी स्वयं विशेष रूप 
से ईश्वर को प्रेम, निर्धन, शोषिव जनता और सबसे श्रधिक सत्य के साथ 
समीक्ृत करदे हैं। “सत्य शब्द का मूल सत्‌ है। सत्‌ के माने हैं होना, 
सब्य अर्थात्‌ दोने का भाव । सिव्रा सत्य के और किसी चीज की हस्ती ही 
नहीं है । इसलिए परमेश्वर का सच्चा नाम सत्‌ श्र्थात्‌ सत्य है। घुनांचे 
परसेश्वर सत्य है, कहने के बदले सत्य ही परमेश्वर है, यह कहना ज़्यादा 
१. है०---१०-७-४७, प० २४० , १३-१०-४०, प्रू० रेश८ ; १६१ ०-४०, 
पु० २३१६ । 
२, वही--२५-६-श८, ४० १६३ ॥ 
हे, आत्म-क्था?, प्रस्तावना | 


३७ सर्वोदय तत्त्व-द्शेन 


मौज़ू' दे ।”* सत्य की शक्ति और आवश्यकता पर किसीकों भी, नास्तिक 
को भी, एतराज नहीं हो सकता। इसके अतिरिक्त ईश्वर सत्य है, लेकिन 
ईश्वर और भी बहुत कुछ है; इसलिए गांधीजी यद्द कहना अधिक डचित 
समझते हैं कि सत्य ईश्वर है ।* ईश्वर या सत्य, उनका विश्वास है, अन्तर्निहित 
वत्दमातन्न नहीं है, अतिक्रमण करने वाला तत्त्व भी है। वद्द हममें निहित 
और हमसे परे भी है। वह विश्व का जीवन ही नहीं है, वह उससे परे उसका 
रुष्ठा, पालक और विचारक भी है।? 
यथ्पि ईश्वर असीम, पूर्ण और निरपेक्ष है, एक हिन्दू अपने व्यक्तित्व 
की तुलना से, ईश्वर को ज्ञान, भावना और इच्छा का समुष्यय खरूप मानकर 
समसले का प्रयत्न करता दै। उसके लिए ईश्वर विचार, प्रेस और शक्ति के 
गुणों से युक्त व्यक्तिःखरूप भगवान है जो ब्रह्मा होकर संसार का सुजन करता 
है, विष्णु बनकर उसकी रक्षा करता है और शिव-रूप से उसका विचारक 
है । हिन्दू परम्परा इस बात पर भी ज़ोर देती है कि व्यक्तित्व अतिक्रमण 
फरने वाले चरसतत्व की अभिव्यक्ति का प्रतीक है, और सार्वभौम, सर्वात्सा- 
सखरूप ईश्वर की दाशनिक धारणा और प्यक्ति-स्वरूप भगवान की भावना- 
प्रधान घारणा की विभिन्नता तात्तविक नहीं, केवल दृष्टिकोण की है।९ 
यह वात गांधीजी के ध्यान में दै कि ईश्वर तक्तवतः व्यक्ति नहीं प्रत्यय, 

सत्य, अपना खयं नियम है|” “ईंखर ज्यक्ति नहीं है ।*** * सत्य यद्द है 
कि ईश्वर ( जीवन ) शक्ति है। चद्द जीवन का सार है। वह शुद्ध चेतना , 
है ।??* ज्ेकिन उनके-से भक्त के लिए परम्परागत प्रिमूर्ति-भगवान की 
घारणा स्वमावत. ग्राह्म दे । उन्तका विश्वास दे कि जिसको ईश्वर के सम्पर्क 
की आवश्यकता दवै उसके लिए ईश्वर व्यक्ति-स्वरूप भगवान है और भक्त 
प्राथंना और शुद्धता के अख्यास द्वारा भगवान के साथ व्यक्तिगत सम्बन्ध 
स्थापित कर सकता है। अपने लेखों में उन्होंने भगवान के रुष्टि और लय 
के काय की अपेक्षा उसके प्रेम पर अधिक ज़ोर दिया है। भगवान विश्व का 
१, आत्म-शुद्धि-ए० १ । 
२, ह०-२*-४-र२४, पृ० ११५। 
३, वही, १४-१ १-३६, ए० ३२१४, २०-१-३७, पु० ४०७, य० इ०, भा० 

२, पु० ४६७ | 
४. राधाकृष्णन्‌ , ऐन आइडियलिस्ट व्यू ऑव लाइफ?-४० १०७ और दॉर्ट 

आँव हिन्दुस्तान”, पृ० ६०-१ | 
३, ह०-२१३-३--४०, प्ृ० ५७ | गांधीजी के अनुसार ईश्वर का नियम सच्षेप में 

ब्रह्मचर्य का नियम है । 
६, ह०-२२-६-४७, पुृ० २०० | 


घआध्यात्मिक विश्वास झ्छ्‌ 


सृष्टा, शासक और स्वामी है और बिना उसकी इच्छा के घास का एक तिनका 
भी नहीं हिल सकता ।* 

ईश्वर हमारा विचारक दवै, लेकिन वह बढ़ा सहनशील और घेयंवान है 
और हमको चेतावनी देता रहता है ।* वह बढ़ा भयंकर भी है। “वह हमारे 
साथ वही करता है जो हम अपने पड़ोसियों के साथ करते हैं । उसके साथ 
अज्ञान का बहाना नहीं चलता ।! ३१ बहुत अवसरों पर जब गांधीजी को 
सालूम हुआ कि उन्होंने भूल की, उन्होंने यह भी महसूस किया कि ईश्वर ने 
चेतावनी दी और उन्होंने भूल सुधार दिया। उनका विश्वास है कि मनुष्य 
जाति पर पड़ने वाली प्राकृतिक विपत्तियां भी श्रसंगत देवी इच्छा का फल 
नहीं, पापों का न्‍्याय्य परिणाम हैं ।४ 

भगवान असहायों का सहायक और पथ-निर्देशक भी है। गांधीजी 
सच्चे वेष्णव हैं और सोते-जागते जीवन के प्रति-क्षण उन्हें भगवान का ध्यान 
रहता है। वे लिखते हैं, ““***छाती पर हाथ रखकर में कह सकता हूँ कि 
एक मिनट के लिए भी में भगवान को भूलता नहीं ।?५ उनका जीवन ईश्वर 
के साक्षात्कार के अनवरत प्रयत्न की कथा है और चे दूर-दूर से विशुद्ध सत्य 
कौ--ईश्वर की--झरूलक भी देखते रहे हैं। यह बात उन्हे प्रतिकत्षण कांटे 
की तरह घुसती है कि वे अभी तक हंश्वर से दूर हैं।६ वे ईश्वर के 
अस्तित्व के प्रकाश का अनुभव करते हैं और ईश्वर की ओर जा रहे हैं। वे 
पूरी तरह उसके सहारे रहते हैं, अपूर्व नम्नता से वे उसके पथ-श्रदर्शन की 
बाट जोहते हैं और उन्हें मालूम होता है कि जैसे-जेले समय बीतता जाता है 
उसकी आवाज उनको अधिक स्पष्ट सुन पढती है।* अधिक-से-अधिक 
अन्घकारपूर्ण परिस्थितियों मे और बढ़ी-ले-बढ़ी सुसीबतों मे उसकी सहायता 
गांधीजी को अ्रश्नाप्य नहीं होती और यह सहायता उनके लिए अव्यक्त ईश्वर 
का दृश्य हाथ है | प्रायः ईश्वर के नाम पर, उसकी पुकार के उत्तर में, उन्होंने 
उपवास किये हैं। उनको कुछ वास्तविक रहस्यवादी अनुभव भी हुए हैं। 
उनके शब्दों में वर्णित निम्नलिखित अज्युभव विशेष रूप से उल्लेखनीय है--- 

१, ह०--१४-११-२६, छ० ४०७ और ४१० | 

२, यंं० इ०, भा० ३---४० १७८ | 
३, वही, भा० १--च० ४६७। 


४, ह०--७-७-३४, प० १ और ४, गांधीजी के इस विश्वास के कारणों के लिए 
देखिये ह०---६-४-१४, पृ० ६१ और ८-६-२४, पए० १३५४ । 

५, यें० इं०, भा० २--४० ६५ । 

६, आत्म-कथा?, प्रस्तावना | 

७, टेन्डल्कर आदि, 'गाधीजी, हिज लाइफ़ एणएड वर्क ?---प्रृ० ६०-६१ | 


३६ स्वोदय तत्त्व-दशेन 


“उसका सम्बन्ध श्रस्एश्यता-निवारण के लिए किये गए मेरे २१ दिन 
के उपवास से है। में सो गया था'*'रात के लगभग १२ बजे किसी चीजू 
ने मुके अचानक जगा दिया और किसी आवाज ने चुपके से कद्दा, तुझे 
उपवास करना होगा ।! 

८ कितने दिन का ?? मेंने पुछा । 

आवाज ने फिर कहा, “२१ दिन का? । 

“उसका प्रारम्भ कब होगा ? मैंने पूछा। 

उसने कहा तुम कल प्रारम्भ करो |! !?१ 

८. मेरा सन उसके लिए तेयार न था, मेरा रुकान उसके विपरीत 
था । लेकिन घटना इतनी रुपष्ट थी जितनी कोई चीजू हो सकती थी ।” * 

हो सकता द्वै कि आधुनिक पेज्ञानिक दृष्टिकोण की संकीर्णता और 
रूढ़ियादिता गांधीजी के इस असाधारण आध्यास्मिक-अनुभव को अविश्वसनीय 
और भ्रमपूर्ण वता दे । लेकिन भारत की प्राध्यात्मिक परम्परा के अ्रज्लुसार 
यदि साधक शाध्यात्मिक साधना द्वारा गीता के छुद्धि-योग को प्राप्त कर ले 
लो उसमें सत्य के दर्शन की क्षमता विकसित हो जाती है। निस्सन्देह पचास 
से सी अधिक वर्षो तक गाघीजी स्थित-प्रज्ञ के लिएु आवश्यक साधना के 
झभ्यास में निरन्तर प्रयत्नशील थे | 

गाधीजी का दृष्टिकोण भक्ति-प्रधान अवश्य है, पर ईश्वर-सम्बन्धी विचारों 
में वे उदारचेता हैं ओर अ्रन्धविश्वार्सों से मुक्त हैं। हम ऊपर लिख पाए हैं 
कि गांधीजी ईश्वर को सत्य के साथ समीक्षत करते हैं। थे उसको प्रेम, नीति 
ओर नियम, विवेक-बुद्धि या अन्तरात्मा, पविन्नतम तत्त्व ह॒त्यादि के साथ भी 
समीकृत करते हैं । उन्होंने एक वार कद्दा था कि ईश्वर ब्यक्ति की अपने आप 
में असीम श्रद्धा है।* उनके शब्दों में, “आप किसी सिद्धान्त में विश्वास 
कीजिये, उसको जीवन का जामा पहनाइये और कहिये कि वह आपका ईश्वर 
है'* में उसे काफी समझूँगा। ??४ 


रु आत्मा 

गाधीजी के लिए ईश्वर और मलुप्य में कोई ताह्यिक विरोध नहीं । 
मजुष्य में ओर निम्न-कोटि की रृष्टि में आत्मा ही चरमवत्त्व है, चह देश, काल 
से परे हे और एथक्‌ भास होने चाले सभी जीवघारियों में एकास्मकता का सूत्न 





६०---१०-१ २-१८, एृ० ३७३ | 
» वद्दी--१४-४-३८, प्रु० ११० 
, वेही--३-६-३६, पृ० १४१ | 
« वही--१७-६-३६, पृ० १६७ । 
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है वे लिखते हैं, “में इश्वर की और इसलिए सानवता की भी नितान्त एकता 
में विश्वास करता हूँ !?* “में अद्दे त में विश्वास करता हूँ । में मजुप्य की और 
इसलिए सभी जीवधारियों की परस आवश्यक एकता में विश्वास करता हूँ ।”* 
वे कहते हैं कि ईश्वरेक्य और ईश्वर में सम्पूर्ण जीवन का ऐक्य वेदों की प्रधान 
शिक्षा है ।* 

सब जीवघारियों की बुनियादी एकता मनुष्य के आतृत्वसातन्न से 
उच्चतर सिद्धान्त है। यह महान्‌ सत्य मनुष्य को ईश्वर की सृष्टि का स्वामी 
नहीं, सेवक बनाता है। 

आत्मा की एकता और उसके खभ्ाव का एक दूसरा निष्कर्ष गांधीजी 
के तच्वदर्शन में बहुत महत्त्वपूर्ण हैं । सजुष्य में शत्सा ईश्वरीय तत्त्व है, 
आत्मा अपने आप ( बिना जड़ पदार्थों की सहायता के ) कार्य कर सकता 
है; र॒त्यु के बाद भी उसका अ्रस्तित्व रहता है; उसका अस्तित्व जड़ शरीर 
पर निर्भर नहीं होता; वह जड़ पदार्थ का सूचम्ततस स्वरूप है। इसलिए जो 
घटना एक शरीरघारी पर घटती है उसका समग्र जड पदार्थ पर और सबकी 
शआत्सा पर प्रभाव पडता है।" यही कारण है कि यद्धि एक मलुष्य का 
आध्यात्मिक विकास होता दे तो उसके साथ-साथ सारे संसार को लाभ होता 
है श्रीर यदि एक मनुष्य का पतन होता है तो उस अंश सें सारे संसार का 
पतन होता है ।६ 

स्पष्ट है कि आत्मशक्ति की भौतिक शक्ति के साथ तुलना नहीं की जा 
सकती । गांधीजी के शब्दों में, “संसार की दूसरी शक्तियाँ बढ़ी दें" आत्मा 


१, य० इं०, भा० २--ए्‌० ८१ | 

२, य० इं०, भा० २--प० ४२१, विख्यात सूत्र “तत्वमसि” और “सोडह्म? 
ओर “पा का यह कहना कि “में और मेरे पिता एक ही है? और 
वाइविल के ये शब्द कि “इस प्रकार ईश्वर ने मनुष्य को अपनी आकृति 
का बनाया? मनुष्य ओर ईश्वर की एवात्मकता की इसी घारणा को अभि- 
व्यक्त करते है। श्री राधाकृष्णन्‌ के अनुसार यह धारणा पश्चिम के बहुत 
विचारको को भी जिनसे प्लेयो, अरिस्टॉटिल, प्लाटिनस, स्पिनोजा, ब्रेंडले 
इत्यादि सम्मिलित है, ग्राह्म है। 'ऐन आइडियलिस्ट व्यू ऑँव लाइफ? 


अध्याय ३ । (८ पलक 3८ +० अप किए टन के हे ० 
३, ह०--३०-३-३४, पृ० ५४५।/ - 
४, वही---२६-१२-३६, ए० २६४॥ 
५, बही--१२-११-३८, प्रृ० ३२६ल्‍२७ पद 
६, यू० ह०, सा० २--ए० ४२११. - 


है: सर्वोदय वच्च-द्शन 


की शक्ति सबसे बडी है ।??१ वे आत्मा की शक्ति को अहिंसा के साथ समीक्षत 
करते हैं और कहते हैं कि अपूर्ण सल्ुुष्य के लिए वह ठत्त्व पूरी तरह ग्राह्म 
नहीं हो सकता, क्योंकि मजुष्य उसके पूर्ण प्रकाश को सहन न कर सकेगा । 
लेकिन उसका एक लघुतम अंश भी, जब वह मनुष्य के अन्द्र गतिशील हो 
जाता है, आश्चर्यजनक रूप से कारगर हो सकता है।'* 


ज्ञन के साधन 
लेकिन ईश्वर में और आत्मा में गांधीजी के विश्वास का क्या आधार है 

यह पश्न गांधीजी के राजनैतिक तत्त्वदुशन में बहुत महत्त्व रखता है। जैसा कि 
ऊपर बताया गया है गाघीजी के लिए सत्य इंश्वर है, इसलिए चरमतत्त्व 
को जानने का ठीक साधन उन सिद्धान्तों का निर्देश करेगा जिनके अनुसार 
कठिन नेतिक परिस्थितियों में सत्याग्रही सत्य का निरूपण करेगा और किसी 
कार्य-पद्धति या योजना-विशेष के श्रौचित्य या अनौचित्य का निश्चय करेगा। 
इस प्रश्न पर गांधीजी के विचारों का विवेचन करने के पहले संक्षेप में चरम- 
तत्त्व के ज्ञान के तीन साधनों का संजिप्त वर्णन आवश्यक है। ये साधन हैं--- 
इन्द्रियां, घुद्धि और प्रतिभान्‌। इन्द्रियाँ सिन्न-भिन्न संवेदनों को उपस्थित 
करती हैं। इन सवेदनों में बुद्धि ही सम्बन्ध स्थापित करती है। इसलिए 
इन्द्रियों के द्वारा हमें केवल पदार्थों के बाह्य गुणों के असम्बद्ध सवेदन 
प्राप्त होते हैं। प्रकट है कि इन्द्रिय-जन्य ज्ञान भपर्याप्त होता है। पश्चिम के 
कुछ दाशंनिकों, देगेल, बोसांके आदि, का मत है कि घरमतत्त्व का ज्ञान 
बुद्धि के द्वारा हो सकता है। उनके अच्ुसार चरमतत्त्व या चाखविकता 
चुद्धिसमय (7800779]) है । इसके विपरीत भारतवर्ष के ऋषियों और पश्चिम 
के बहुत-से विचारकों का मत है कि विश्वतत्व के ज्ञान का प्रधान साधन बुद्धि 
नहीं प्रतिभान या अपरोक्षानुभूति है। पश्चिम के इन विचारकों में सुकरात, 
प्लेटो, अरिस्टॉटिल, स्पिनोजा, पेस्कल और बर्गंसों के नाम विशेषरूप से 
उल्लेखनीय हैं ।१ धारणात्मक क्वान या बुद्धि-जन्य ज्ञान की भ्रपर्याप्तता और 
असान्यता का एक कारण यह है कि घुद्धि ख़यं ज्ञाता के ज्ञान का साधन 
नहीं हो सकती और यद्द ( खय॑ का ) ज्ञान समग्र ज्ञान की पूर्व-मान्यता और 
शर्ते है। बृहदारण्यक्‌ सें याक्षवतक्य पूछते हैं, “जो सब को जानता है, वह्द 

अपने आपको केसे जान सकता है ? ज्ञाता का ज्ञान किस प्रकार सम्भव है ९”४ 
९, ह०--२२-८-३७, पृ० ३२६। 
२, वहीं--२३०-१०-३७, ए० १२६ | 
३े, देखिये श्री राधाकृष्णन्‌ , 'ऐन आइडियलिस्ट व्यू ऑव लाइफ”, आ० ४०। 
४, येनेद सर्व विजानाति तकेन विजानीयदिशातास्मरे-केन विजानीयात्‌ । 
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इसी प्रकार काँट का कथन है, “जिस ( ज्ञाता को ) पदार्थ को जानने 
के लिए मै (बिना सिद्ध किये ) मान लेता हूँ उसे ( ज्ञाता को ) में पदार्थ 
की भांति कभी नहीं जान सकता ।” इस प्रकार में हूँ” का आधार "मे 
सोचता हूँ” नहीं है क्योंकि फिर “में सोचता हुँ? को भी सिद्ध करना होगा 
ओर इस भ्रकार तक की एक अनन्त श्छूला बन जायगी | खय्य के ज्ञान का 
साधन बुद्धि नहीं प्रतिभान, प्रत्यक्षानुभूति था अपरोक्षानुभूति ही है। जहां 
तक बाह्य पदार्थों का सम्बन्ध है बौद्धिक तके द्वारा भी हमें उनकी वास्तविकता 
का नहीं उनके आमसास का धारयात्मक ज्ञान होता है। इन्द्धिय-जन्य ज्ञान 
श्रौर बुद्धि-जन्य ज्ञान के विपरीत प्रतिभान-जन्य ज्ञान या अपरोक्षाज॒भूति 
समग्र मस्तिष्क की क्रिया है |" वास्तव में प्रतिभान में और इन्द्रियों भर बुद्धि 
में परस्पर विरोध नहीं। प्रतिभान श्रतीन्द्रिय और अतिबोद्धिक है। उसमें 
बुद्धि की चेतना है और इन्द्रियों की प्रत्यक्षता। हमें किसी पदार्थ का प्रत्यक्ष 
अनुभव तब होता है जब हम ज्ञाता भौर ज्ञान के ह्वोत के परे जाकर उस 
पदार्थ से तादात्म्य स्थापित करते हैं। इस प्रकार प्रतिभान-जन्य ज्ञान में जानने 
ओर होने की, बोध और सत्ता की एकरूपता हो जाती है, और जिस प्रकार 
खयं का ज्ञान स्वयं सिद्ध होता है उसी प्रकार प्रत्यक्षाइभूति भी खयंसिद्ध 
होती है । 

अन्य बहुत-से विचारकों की भांति गांधीजी भी चरसतत्त्व के क्लान के 
साधन-स्वरूप हन्द्रियों भोर चुद्धि को अ्रपर्याप समझते हैं। थे कहते हैं कि 
ईश्वर “अवर्णनीय, अचिन्त्य और अमाप्य” है। वद्द इन्द्रियों और बुद्धि से 
परे है । “हम उसे इन्द्रियों द्वारा जानने में सदा असफल होंगे क्योंकि वह 
उनसे परे है । यदि हम अपने आपको इन्द्रियों से हटा भर लें वो हम उसको 
महसूस कर सकते हैं। देची गान निरन्तर हमारे अन्दर हो रहा है, किन्तु 
कोलाहल करने वाली इन्द्रियाँ इस कोमल गान को दबा देती हैं ।?* ““उसे 
जानने के लिए बुद्धिवाद का उपयोग ही क्या हो सक्ता है ? वह तो चुद्धि से 
अतीत है ।” * सच्ची अनुभूति बुद्धि ओर इन्द्रियों द्वारा नहीं, जीवित श्रद्धा के 
आधार पर ही हो सकती है। श्रद्धा का श्रोत हृदय है। श्रद्धा शब्द का 
उपयोग, जेसा कि नीचे लिखे उद्धरण से ज्ञात होता है, गांधीजी प्रतिभान 
के अथ॑ में करते हें-- 'अद्धा चुद्धि के विरुद्ध नहीं, उससे परे है। श्रद्धा एक 


१, देखिये राधाकृष्णुन्‌ 'ऐन आइडियलिस्ट व्यू ऑव लाइफ? 
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४० सर्वोद्य वत्त्व-द्शन 


प्रकार की छठी इन्द्रिय है जो उन बातों में कारगर द्योती है जो उद्धि के चेन्र 
के बाहर है ।?* ईसा का कथन था कि “पवित्र हृदय चाले धन्य हँ, क्योकि 
उनको ईश्वर का दर्शन होगा ।” गांधीजी के अनुसार भी पव्नित्र हृदय का 
प्रतिभाव ईश्वरानुभूति का खोल है । 


श्रद्धा और प्रतिमान केवल घार्मिक अ्रजुभव में ही हमारा आश्रय नहीं है 
वरन्‌ सभी सर॒जनात्मक विचारों के, वास्तव में सम्पूर्ण शान के, आधार हें। 
जैसा कि हम ऊपर लिख घछुके है स्वयं के अस्तित्व का ज्ञान या स्वयं-संबन्धी 
निश्चितता, जो सब प्रसाणों का श्ाघार और सब ज्ञान की पूर्व-मान्यता है, 
प्रतिभानजन्य अनुभूति है और प्रमाणों द्वारा सिद्ध नहीं हो सकती। प्रतिभान 
की महत्ता के बारे में डॉ० राधाकृष्णन शिखते हैं, “यदि प्रतिभानजन्य ज्ञान 
से हमें ऐसे आ्राधारभूत सामान्य वाक्य या सावंभौस व्याप्ति वाक्य (यूनीवर्सल 
सेजर प्रेमिस) न म्राप्त हों जिनकी सत्यता के बारे में न तो प्रश्न हो सकता है 
ओऔर न सिद्ध ही की जा सकती है, वो हमारे जीवन का श्रन्त हो जायगा। 
विश्व की कलापूर्ण सुन्दरता, नेतिकता और ताकिक सामजस्य विज्ञान, न्याय, 
कला और नीतिधर्म की मान्यताए हैं। वह्द शात्मा को अलुभूति, स्वयं के 
प्रतिभान हैं श्र उसी प्रकार बुद्धिसय हैं जिस प्रकार भोतिक संसार या 
बौद्धिक योजनाएं, यद्यपि हसको उनका ज्ञान उसी प्रकार नहीं होता । उनमें 
अविश्वास का अ्थ होगा पूर्ण संशयवाद ?* 


इंश्वर चुद्धि से परे अवश्य दे पर एक सीमित अंश तक उसके अस्तित्व 
को प्रमाणों द्वारा समझना सम्भव है ।??१ इस वाक्य से गांधीजी का आशय 
यह मालूस पढ़ता है कि यद्यपि बुद्धि की सर्यादा है, तब भी जेसा कि कॉट 
का भी मत था, वह हमें ईश्वर के अ्रस्तित्व सें विश्वास करने से नहीं रोकती । 

गांधीजी की एक दलील यह है कि हम विश्व फो एक अतिक्रमण करने 
वाली सत्ता की सान्‍्यता के विना नहीं समझ सकते। गांधीजी के शब्दों में, 
“विश्व में व्यवस्था है और प्रत्येक श्रस्तित्ववान्‌ वस्तु और जीवघारी का 
संचालन करने घाला अपरिवर्ततशील नियम है। वह नियम घअचेतन नहीं है 
क्योंकि अचेतन नियस सचेतन जीचों के व्यवद्वार का नियासक नहीं दो सकता 
ओर अब तो सर जगदीशचन्द्र बोस के भ्राश्चयेजनक अजुसन्धानों के 
फलस्वरूप यद्द सिद्ध किया जा सकता है कि जड़ पदाथों में मी जीवन है। 


९, हु०---६-३-३७, पृु० २६। 


२, देखिये ऐन आइडियलिस्ट व्यू ऑव लाइफः--ए० १५६ | 
३ य० इ०, भा० ३--.धू० ८७० | 


अआध्यात्सिक विश्वास ४९ 


सब प्रकार के जीवन का संचालक नियम ही ईश्वर है। नियम भौर नियम- 
निर्धारक एक ही हैं।”!* 
इसके अतिरिक्त गांधीजी यह भी कह्दते हैं कि धर्म की पद्धति विज्ञान 
की पद्धति से विपरीत नहीं है। वेज्ञानिक सत्य की परख वेज्ञानिकों की बताई 
हुईं पद्धति से होती है ओर इस परख में उनके कहने के अजुसार कुछ बातों 
को मानकर चलना पड़ता है । दृष्टांत के तौर पर विद्य व का ज्ञान गेलवेनोसीटर 
नाम के यन्त्र के द्वारा परीक्षा के बिना सम्भव नहीं है। “ऋषियों और 
पेगम्बरों का भी ठीक यही कहना है। वे कहते हैं कि कोई भी उनके चले 
हुए मार्ग का अ्रनुगामी होकर ईश्वर की अनुभूति कर सकता है ।?”* संसार के 
धर्मग्रन्थों की साक्षी को और ऋषियों के अनुभव को न सानना अपने आपको 
न मानना दे ।? 
फिर, ईश्वर और उसके नियम को न मानने से हस उसकी नियामक 
प्रक्रिया से मुक्त नही हो सकते, जबकि देवी सत्ता की नम्न और सौन मान्यता 
जीवन-यात्रा को सरल बना ढेती है ।९ 
गांधीजी की इन दलीलो का विस्तृत विवेचन अनावश्यक है। काट 
ने यह प्रदर्शित किया है कि चरसतत्य के ज्ञान के लिए घुद्धि अपर्याप्त है श्लोर 
ईश्वर के अ्रस्तित्व को सिद्धू करने के लिए दी हुईं युक्तियां दोषपूर्ण होती हैं । 
गांधीजी का भी विश्वास है कि अनुभूति इन्द्रियों और बुद्धि के हारा असम्भव 
है। चुद्धि केवल इतना ही कर सकती है कि वह ईश्वर के अस्तित्व के प्रतिभान 
द्वारा प्राप्त ज्ञान की योक्तिकता प्रदर्शित करे । 
यह एक महत्वपूर्ण बात है कि कुछ आधुनिक पेज्षानिकों को भी 
इस यात की सत्यता का भान होने लगा है कि विश्व-प्रक्रिया के मूल में 
आत्मा ही चरमतत्व द्वै ।४ इसका यह प्र्थ नहीं कि विज्ञान ईश्वर के अस्तित्व 
को निश्चयपूर्वक सिद्ध कर सकता है। विधायक रूप से वह केघल भअ्रस्तित्व की 
३, य० ह०, भा० ३--पृ० ८७१। 
२, इ०--१ ३-६-३६, ४० १४० | 
३२, य० इं०, सा० ३--४७४० ८७१, ह० १३-६-३६, ---० १४० | 
ड्‌ वही, भसा० ३--ए० ८७१ | 
४, देखिये राधाकृष्णुन्‌ , 'कलकी,? पृष्ठ १६-५७; हकसले, 'एण्ड्स ऐंड मीन्स!, 
पृ० २५४६-६०; 'रियू आव फिलासफी एड रेलीजन!, दें० शृध्डे८ से 
रानाडे का 'ए फिलासफी आव स्पिरिट! शीर्षक लेख; वार्नस, साइटिफिक 
थियरी एण्ड रेलिजन!; नीडटम, 'साइस, रेलीजन एएड रीयालियी! एडिटन 
आर नीडहम के लेख | 


छ्र सर्वादय तच्व-दशन 


सम्भावना की मान्यता प्रस्तुत कर सकता है । निपेघात्मक रूप से वह्द यंत्रवादी 
विश्व-व्याख्या को श्रसंगत सिद्ध कर सकता है। थन्त्रवादियों की धारणा है 
कि विश्व का जीवन और विकास बिना किसी याद्य शक्ति के हस्तक्षेप के 
निष्पन्न होता है, भर उसको व्याख्या के लिए किसी चरमद्देत को मानना 
आवश्यक नहीं है । विश्व एक स्पयंचालित यन्त्र दे जिसके प्रत्येक भाग का 
वियमन समग्र के साथ उसके सम्बन्ध से होता हैं। गाघीजी के अजुसार 
यत्नवादी व्याख्या असत्य, 'प्रसंगत और अमान्य है । 
संक्षेप में गांधीजी का अनुरोध है कि श्रात्मा भहुप्य का केन्द्रीय तथ्य 
है झौर देवत्व या ईश्वर में अटल श्रद्धा आदर्श जीचन के लिए भर अ्रहिंसात्मक 
प्रतिरोध के उपयोग के लिए आवश्यक है। यह शायद सब को मान्य होगा 
कि यद्यपि गांधीजी के ईश्वर-सम्बन्धी विचारों में भक्तिपूर्ण इष्टिकोण का 
प्राधान्य है, पर वे संकीर्णता ओर रूढ़िवादिता से सर्वंदा मुक्त हें। उनके 
लिए ईश्वर केवल चरमतत्व का, सत्य का, नियम का भौर विश्व में व्याप्त 
सासजस्य का ही दूसरा नाम है। उनका यह मत, कि ईश्वर और आत्मा में 
विश्वास, श्रद्धा और प्रतिभान की बात है, भारतीय तत्वदर्शन की परम्परा के 
अजुलार है भौर बहुत-से पश्चिम के विचारकों को भी मान्य है । 
कर्म और पुनर्जन्म 

गांधीजी कर्म और पुनर्जन्म के सिद्धांतों में सी विश्वास करते हैं। उनके 
अल्ुसार, “कर्म का नियस अटहूट है, और टाला नहीं जा सकता। इस प्रकार 
उसमें इश्वर के दृस्तक्षेप की क्या आवश्यकता है। उसने नियम निर्धारित कर 
दिया और अलग हो गया ।”* 


१, आत्मकथा?, (आर०) भा० १, ० ५४६३ (हिन्दी, ०,२६७); श्री राधाकृष्णन 
लिखते हैं, “ईश्वर अपराधी को पश्चात्ताप करने पर भी क्षमा नहों कर सकता, 
क्योंकि नैतिक क्रम की धारणा का आधार द्वेष नहीं है, और इस क्रम के 
लिए यह आवश्यक है कि अनैतिक कार्य का आरकृतिक फल मिले ।” ('ऐन 
आइडियलिस्ट व्यू आव लाइफ”, छ० २३८) इंसाई धर्मग्रन्थों में मी इस 
नियस का हवाला है, “घोखा मत खाओ, ईश्वर चिढ़ाया नहीं जा सकता 
क्योंकि जेंसा मनुष्य बरेगा बेंसा ही वह भरेगा भी [? (गैलेशियन्स ६७) 
इंसामसीह ने पर्वत पर कहा था, “किसीका चरित्राकन न करो, जिससे 
ठम्हारे साथ भी ऐसा न हो । क्योंकि जिस प्रकार तुम चरित्राकन करोगे 
वैसे ही तुरहारे साथ भी होगा | और जिस साप॑ से तुम सापोगे उसी माप से 
फिर तुमको भी मिलेगा” (मैथ्यू , ७(१-२) | 


आध्यात्मिक विश्वास छ३ 


पुनर्जन्म के सिद्धान्त के बारे में वे लिखते हैं, “में पुनर्जन्म में उतना 
ही विश्वास करता हूं जितना अपने वर्तमान शरीर के अस्तित्व में। इसलिए मे 
जानता हूँ कि थोड़ा भी प्रयत्न बेकार न जायगा ।?? * 

थे दोनों सिद्धांत अयोक्तिक असंगत धारणाएँ नहीं हैं। वे जीवन के 
नियम हैं जिनको भारत के ऋषियों ने अपनी आध्यात्मिक अन्तद्ष्टि से जाना 
था और अपने अनुभव से जाँचा था। कर्स के नियम को नेतिक धारावाहिकता 
का नियम और नेतिक कारणत्व का नियम भी कहते हैं ।* वह मनुष्य के 
विकास का नियासक है। भारतीय तत्वदर्शन के अनुसार हमारे चह 
काये जो सहेतुक होते हैं कुछ-न-कुछ संस्कार छोड़ जाते हैं। ये संस्कार 
गस्यात्मक होते हें और दहसारे भविष्य का निर्धारण इन्हीं संस्कारों द्वारा होता 
है।? इस नियस के अनुसार हमारा भविष्य चतंमान सें से उसी प्रकार 
विकसित होगा जिस प्रकार चर्तमान भूतकाल का परिणास है। लेकिन इस 
नियम में ज्ञोर अपराधों के दंड की अपेत्ता घारावाहिकता पर कहीं अधिक 
है। यदि हम यद्द बात मान लें कि इस विश्व के पीछे एक सप्रयोजन तत्त्व का 
अस्तित्व है, तो कर्म का सिद्धांत मनुष्यों की असमता की एकमात्र घुद्धिगम्य 
व्याख्या है । 

पुनर्जन्म का सिद्धांत हिन्दुओं में ऋग्वेद के काल से मान्य रहद्दा है । यह 
बात युक्तिसंगत मालूम होती है कि जबतक मजुष्य का पूर्ण विकास ८ हो 
जाय डसे इस विकास के लिए अनवरत अवसर मिलना चाहिए भर झत्यु से 
इस अवसर में बाघा नहीं पढ़नी चाहिए। “यदि रूत्यु ही अन्त होती तो 
हमारे रूजन में ईश्वर का प्रयोजन व्यर्थ हो जाता, क्योंकि हममें से अधिकांश 
बिना पश्चात्ताप किये, पापयुक्त मरते हैं ।?"५ 
कत्‌ स्वातन्त्य या इच्छा-स्वातन्त्य 

लेकिन कर्म के नियम को मानने का यह श्रथ नहीं कि गांधीजी के 
अनुसार मनुष्य का जीवन और उसके कार्य पूरी तरह निर्धारित या नियत हैं। 
१, यं० इं०, भा० २--प्० १२०४ | 
२, देखिये राधाकृष्णुन्‌ , 'ऐन आइडियलिस्ट व्यू आव लाइफ”, अ० ८ ; और 

“दि हॉट आव हिन्दुस्तान', ए० १ और १११। 
» देखिये, (रिव्यू आब फिलासफी ऐड रेलिजनः, अप्रैल १६३६, पृ० २७ 
और ३३। 
४, इस सिद्धांत के लिए देखिये, ऊपर उद्धृत 'ऐन आइडियलिस्ट व्यू आव 
$ ४० र८६-८७ | 

५४, ऊपर उद्धृत, (दि हॉट आव हिंदुस्तानः--छ० ११२। 


न्प्ए 


४४ सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


इस प्रकार का नियववाद नैतिक पुरुषार्थ या प्रयास को पंगशु बना देगा और 
ज्ेतिकता का मूलोच्छेद कर देगा। निरपेज्ञ नियतवाद का अ्रथ होगा मनुष्य 
की सजनशीलता का निषेध और मलुष्य से स्वशासन के अधिकार को छीन 
लेना । कर्म के नियम और इच्छा-स्वातन्त््य में कोई विरोध नहीं । वास्तव में 
कर्म के नियम का अर्थ है स्वतन्त्रता, क्योंकि उसके अजुसार महुप्य स्वय॑ 
अपने प्रारव्घ का निर्माता है। जीवन की भूतकाल से घारावादिकता में मनुष्य 
का सजनशील स्वावन्ज्य सन्निहित है। निस्सदेह हमारे पूर्वकर्म दसारे इच्छा- 
स्वातन्त्य को मर्यादित करते हैं। गांधीजी के शब्दों में, “जिस इच्छा-स्वातन्त््य 
का हम उपयोग करते हैं वह उससे सी कम है जो एक यात्री को मनुष्यों से 
भरे जद्दाज़् के डेक पर दोत्ती है ।?१ लेकिन हमको मिला हुआ यह आपेक्षिक 
स्थातन्त्य इस अर्थ में परसुतविक है कि हस छूस स्वतन्त्रता की उपयोग-विधि 
के चुनाव में स्वतन्त्र हैं। गांधीजी का मत है कि विश्व का सब से बढ़ा 
जनतंत्रवादी ईश्वर “अशुभ और शुभ में चुनाव के लिए हमको बिना 
किसी रोक-भाम के छोड़ देता है ।??* भूल करने का अधिकार, जिसका अर्थ 
है प्रयोग करने की स्वतन्त्रता, प्रथति की सावभौम शर्त है। 


लेकिन यद्यपि हमारी इच्छा रबतन्त्र है, “परिणाम हमारे अधिकार की 
बात नहीं, हम प्रयत्नमात्र कर सकते हैं ।” इसके अतिरिक्त, “मलुप्य अपने 
स्वभाव की स्थिति को बदल सकता है, उसे अपने वश में कुछ दृद तक कर 
सकता है, पर उसे जढ़ से कोन बदल सकता है ? जगतर्द ता ने मनुष्य को यह 
स्वतस्त्नता नहीं दे रखी है। शेर अ्रगर अपने चमड़े की विचित्नता को बदल 


१ ह६०--१३-३-४० प्रु० ४५ | 


२ य० इ०, भा, २-४, ४६७ | बहुत-से विचारको का मत है कि यद्यपि वर्तमान 
पर भूतकाल का प्रमाव पड़ता है, पर भूतकाल व्तमान की पूरी तरह 
निर्धारित नहीं करता ओर मनुष्य अपने व्यवहार के नियमन के लिए कल्पित 
भविष्य का भी प्रयोग करता है। उदाहरण के लिए देखिए. “जर्नल आव 
फिलासफी?, ४१।१२। प्र, ३२० और आगे । आधुनिक सामाजिक दशन की 
यह सुविख्यात मान्यता है कि कारण का परिणाम पर नितात आधिपत्य 
नही है। कारण का केवल यह अथे है कि परिणाम के उत्पादन की सभावना 
है। किस अ्श तक सम्भावना है इसका हिसाव किसी विशेष स्थिति में 
आकडों द्वारा लगाया जा सकता है | कारणत्व की इस आधुनिक धारणा के 
अनुसार भी निरपेक्ष नियतवाद असगत है | 


है, ह०--६-४-२६, पु० ११२। 


आध्यात्मिक विश्वास छ्र्‌ 


सकता हो तो मनुष्य भी अपने स्वभाव की विचित्रता को बदल सकता है ।?”१ 
इस प्रकार गांधीजी ऐसी पूर्ण स्वतन्त्रता सें विश्वास नहीं करते जिसका अर्थ 
हो क्रमहीनता या व्यस्तता । गांधीजी के अनुसार पूर्ण अनासक्ति के द्वारा 
मनुष्य किये हुए कर्मों के प्रभाव से तथा वातावरण और वंश परम्परागत 
विशेषताओं के बंधन से पूरी तरद्द छुटकारा पा सकता है ।* लेकिन पूर्ण 
अनासक्ति स्थितप्रज्ञ के लिए ही सम्भव है । 

मनुष्य की आध्यात्मिकता में विश्वास होने के कारण गांधीजी इस 
घारणा को नहीं मानते कि मनुष्य वातावरण के हाथ का कठपुतला है। वे 
चातावरण के प्रभाव की उपेक्षा नहीं करते । थे जानते हैं कि अ्रधिकांश में 
मनुष्यों पर वातावरण का प्रसुख प्रभाव होता है, लेकिन उनका यह भी मत 
है कि सतुष्य के जीवन का आधार आदतें नहीं, इच्छाशक्ति का प्रयोग या 
आत्म-संचालन होना चाहिए ।* 

अशुभ का अरन 

कतृ स्वातन्ज्य से अशुभ के प्रश्न का निकट का सम्बन्ध है। गांधीजी 
के अ्रनुसार श्रशुभ सीमित मानवीय दृष्टिकोण से ही वास्तविक है | ईश्वर के 
लिए मन तो कुछ शुभ है न अशुश ।* गांधीजी के अनुसार शुभ और अशुभ 
इस श्र्थ में आपेक्तिक हैं कि “जो एक विशिष्ट दुशा में शुभ हैं वे भिन्न 
दशा सें अशुभ या पाप हो सकते हैं।”५ “किन्तु शुभ और अशुभ 
माघचीय प्रयोजनों के लिए एक-दूसरे से भिन्न और असंगत हैं, वे प्रकाश और 
अन्धकार के प्रतीक हैं ।”? ६ “चुराई स्वयं बा है। वह स्वयं चिनाशक है; 


१, दक्षिण अफ्रीका (पूर्वाद्ध), प० २२२। श्री राधाकृष्णन्‌ लिखते है, “जीवन 
ब्रिज के खेल की तरह है । खेल मे ताश के पत्ते हमे मिलते है|, . .. . .बह 
पूर्व कर्मों का फल है, लेकिन हम जैसी उचित समझे बोली बोलने के लिए 
ओर कोई भी चाल चलने के लिए स्व॒तन्त्र है। हमारे ऊपर केवल खेल के 
नियमों का बन्धन रहता है | जब हम खेल प्रारम्भ करते हैं तब हम बाद की 
अपेक्षा---जब खेल चल चुकता है ओर हमारा चुनाव सीमित हो जाता है-- 
अधिक स्वतन्त्र होते हैं ।?? 'ऐन आइडियलिस्ट व्यू आब लाइफ? , प्‌, २७७। 

२, ह०--ह० १०-४६, पृ० ३४०; ओर ७-४-४६, पु० ७२। 

रे, यू० इ०, भा० ३-४० ३१४; साडरन रिव्यू , अक्तूबर १६३४, श्री निर्मल- 
कुमार बसु का लेख। 

४, ह०--२-१०-२५४, पृ० २३२। 

५, वही--६-६-४६, पु, १७२ | 

६. वही--२०-२-३७, पृ, ६। 


४६ सर्वोद्य तत्व-दर्शन 


चह् अपने में अन्तर्निहित अच्छाई के द्वारा जीती और पनपती है। विज्ञान 
हमें सिखाता है कि एक लीवर ( बोर उठाने का यन्त्र ) तबठक किसी वस्तु 
को हटा नहीं सकता जयतक उसका शआश्रय-स्थान दृटाई जाने चाली वस्तु के 
बाहर न हो | उस प्रकार अशुभ को जीतने के लिए मलुष्य को पूरी तरह 
उससे परे, अर्थाव्‌ शुद्ध छुभ के दृढ़, ठोस तक्ष पर रहना दोगा।?"* इसलिए 
अशुभ को हटाने के लिए साधनों की शुद्धता आवश्यक है । 

गांधीजी का यद्द भी विश्वास है कि अशुभ मनुष्य के इच्छा-स्वातन्त्य 
के दुरुपयोग का परिणाम है ।* गांधीजी मानते हैं कि प्रगति की योजना में 
अशुम का स्थान है । विकास सदा प्रयोगों के आधार पर होता है और प्रगति 
का मार्ग है भूलों का होना और उनका सुधार । कर्म और पुन्जन्म के सिद्धांतों 
से ज्ञाव होग है कि क्रमशः मनुष्य बुराइयों को कम करता रद्देगा । 

गांधीजी का ध्यान इतना छुराई के दाशनिक और धार्मिक पहलू पर 
नहीं दे जितना विशेष प्रकार को, राजनेतिक, सामाजिक और शआार्थिक घुराह्यों 
पर । अपने दी्घकालीन सार्वजनिक जीवन में घुराई के विरुद्ध अनवरत सघर्ष 
उनका विशिष्ट काय रहा है । इस घर्म-युद्ध में वह वातावरण की उपेक्षा 
नहीं करते । उन्होंने एक नई नेतिक क्रांतिपद्धति का विकास किया है। उनके 
तस्व-दुर्शन सें राजनितिक, आर्थिक, राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्रों में सामूहिक 
जीवन के संचालन के अहिंसात्मक मार्ग का प्रतिपादन है । लेकिव उनकी 
चेतना के केन्द्र में समाज नहीं घ्यक्ति है । विकास के पथ पर पहला पग 
व्यक्ति का द्ोगा। व्यक्ति के नैतिक सुधार का उनके तत्व-दुशन में प्राथमिक 
स्थान है। उन्होंने मनुण्य के ध्येय का विवेचन किया है और बतलाया है कि 
किस प्रकार ष्यक्ति इस ध्येय की ओर बढ़ सकता है। ये नेतिक सिद्धांत--- 
साध्य और अनुरूप साधन--डनके राजनेतिक तत्त्व-दुर्शन के श्रविभाज्य भ्ढ 
हैं, क्योंकि इन सिद्धान्तों के अनुसार अपने जीवन का निर्माण करके ही 
मनुष्य अच्छा नागरिक और सत्याप्रही वन सकता है। 


९ यह, ४० २२५-६ | 


२ ग़ाधी-अर्विन समभौते के बाद गाधीजी का वक्तव्य 'हिस्ट्री ऑव दि काग्रेसः, 
पृ० ७४१ | 


आ 
नेतिक सिद्धान्त--साध्य ओर साधन 
ध्येय 


गांधीजी के अनुसार मानव-जीवन का चरभध्येय आत्माजुभूति है। 
शआत्मानुभूति का अर्थ है ईश्वर से साक्षात्कार, निरपेक्ष सत्य का अनुभव, 
मोक्त-प्राप्ति । वे आध्यात्मिक एकता के सिद्धान्त मे विश्वास करते हैं। इसलिए 
मनुष्यों की प्रत्यक्ष सेवा इस आध्यात्मिक प्रयास का आवश्यक अज्ञ है, क्योंकि 
ईश्वर-प्राप्ति का एकमात्र सार्ग है उसको उसकी सृष्टि में देखना ओर उसके 
साथ एक हो जाना । ज्यक्ति का करतज्य है कि केवल अपने ही पआआध्यात्मिक 
विकास के लिए नहीं दूसरों के आध्यात्मिक विकास के लिए भी प्रयत्नशील 
हो । इस प्रकार गांधीजी शआ्रात्मानुभूति भौर समाजसेवा में सामझस्य स्थापित 
करते हैं। उनको यह धारणा मान्य नहीं कि सुक्ति-प्राप्ति केवल एकांत में, 
समाज से दूर रहकर, दी दो सकती है । उनके निकट आत्माजुभूति का अर्थ 
है सब के अधिक-से-अधिक हित की सिद्धि । सबके अधिक-से-अधिक दित में 
या सर्वोद्य में राजमैतिक उन्नति भी शामिल दै, क्योंकि राजनेतिक अ्रधःपतन 
सर्वमुखी नेतिक और आध्यात्मिक उन्नति के सार्ग में बड़ी रुकावट है। लेकिन 
राजनीति इस ध्येय का एक अंशमात्र है। गांधीजी इस बात पर भी ज्ञोर देते 
हैं कि सब की सेवा का सब से अच्छा मार्ग है अपने ही देश की सेवा, क्योंकि 
देशवासी हमारे निकटतम पढ़ोसी हैं ।* 


साधनों की नेतिकता 

चरमध्येय से साधन के प्रश्न का निकटतस सम्बन्ध है। कम्यूनिस्ट, 
फासिस्ट और भ्रधिकतर व्यावहारिक राजनीतिज्ञों की यह धारणा है कि 
साधन के ओऔचित्य का आधार साध्य है। दूसरे शब्दों में, यदि साध्य वांछ- 
नीय है, तो जो भी साधन साध्य-प्राप्ति में कारगर हों वे डचित हैं। इस 
दृष्टिकोण से मक्कारी, कूठ, फ़रेब, हिंसा इत्यादि सबका प्रयोग न्‍्यायोचित 
कार्य को पूरा करने में नीतियुक्त है। लेकिन गांधीजी इस घारणा को 
हानिकर और अ्रसपूर्ण बताते हैं। उनके तत्त्वदुर्शन में साथ्य और साधन में 


१, ह०--६-८-२६, प० २२६। पडोसियो की सेवा पर गाधीजी क्यो जोर देते 
हैं, इसके विस्तृत विवेचन के लिए चौथा अध्याय देखिये । 


८ सर्वादय तत्त्व-दशेन 


कोई अमेद्य दीवार नहीं है। साध्य और साधन अल्लग नहीं किये जा सकते 
और दोनों को वराबर शुद्ध होना चाहिए। उनके लिए यह काफी नहीं दे 
कि साध्य ही उच्च झौर ह्ाध्य है, यद्द भो आवश्यक द्वे कि साधन वीतिसंगत 
हों । वास्तव में उनके विकट साधन ही सब-कुछ हैं ।* 


गांधीजी जो साधनों की नेतिकता पर इतना ज़ोर देते हैं उसका एक 
कारण तो यद्द है कि मनुष्य का अधिकार केवल साधर्नो पर है, साध्य पर 
नहीं । वह प्रयत्न कर सकता है लेकिन परिणाम उसके हाथ की वात नहीं । 
इसके अतिरिक्त, साधन ही विकसित होकर साध्य बन जाता है। गांधीजी के 
शब्दों में, “ज्ञेसा साधन तेसा साध्य” ।* “साधन बीज दै और साध्य वृक्ष, 
इसलिए जो सम्बन्ध बीज और बृक्त में है, वही सम्बन्ध साधन और साध्य 
में है। शैतान की उपासला करके में ईश्वर-भजन का फल्न नहीं पा सकता । 
इसलिए यह कहना कि “हमें दो ईश्वर को भजना है, इसके लिए साधन घाहे 
शेतान को ही क्‍यों न बनाया जाय?, बिलकुल अज्ञान की बात है। हस तो 
जैसा करते हैं वेसा ही फल पाते हैं ।? ३ 


गीता के निष्क्राम कर्म के सिद्धान्त से भी हमको यदहदी शिक्षा मिलती है 
कि श्रच्छे काम का अच्छा ही परिणाम होता है। इसलिए गांधीजी का 
विश्वास है कि “यदि कोई साधनों की शुद्धता का ध्यान रखे तो साध्य 
झपने शाप ठीक रहेगा ।??४ “जिस अनुपात में साधन का अनुष्ठान होगा 
ठीक उसी अनुपात में ध्येय-प्राप्ति होगी यह नियम निरपवाद है।”?५ 
१, य० इ०, भा० २--४० ४१३४, ३२६४ | 
वही--भा० २, प्ू० ३१६४ | 
हि० स्व०, प्ृ० १२६ । 
यू० इ०, भा० २; पृ० ७१४, ह०, ११-२-२६ पु० ४८ । 
वती--भा० २, ४० ३६४ | साधनों के वारे में अमेरिका के दाशंनिक 
डिवी साहव का मत गाघीजी से मिलता[-जुलता है । डिवी साहव का कहना 
है कि “जिस प्रकार के साधनों का हम प्रयोग करते हैं उससे यह बात 
निश्चित थे जाती है कि वास्तविक परिणाम या साध्य क्सि प्रकार का होगा 
* आप किसी प्रकार के साध्य लीजिये जो आवश्यक रुप से वाछुनीय 
हो, लेकिन जो (साथ्य) आपको वास्तव में ग्राप्त होगे बे उन साधनों से 
निवारित होगे जिनका प्रयोग आपने इन (साथ्यों) की प्राप्ति के लिए किया 


है |” आर० बी० ग्रेग, पावर आँव नान्‍्वायोलेन्स” में पृ० ३४३ पर 
उद्घृत | 


६ ०“ ७ >७ 


| 
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इसीलिए गांधीजी कहते हैं कि “स्वराज्य-प्राप्ति के लिए किया गया प्रयत्न 
स्वयं स्वराज्य ही है ।” * 

फिर गांधीजी का व्यक्तिगत अनुभव भी यही बताता है कि जब 
कभी साधनों के सम्बन्ध में उनसे कोई त्रटि हो गईं, तो सत्य और अहिंसा 
की उनकी हलचलें पिछुड़ गईं । राजकोट का मामला इसका एक दरृष्टांत है । 
सन्‌ १६३६ में उन्होंने राजकोट के शासक के हृदय-परिवर्देन के लिए उपवास 
किया। साथ-ही-साथ उन्होंने चाइसराय से प्रार्थना की कि वह राजकोट के 
शाप्क को इस बात पर बाध्य कर कि वह शासन सुधार की योजना के लिए 
एक कमेटो नियत करने के सम्बन्ध में अपने वादे को पुरा करे। गांधीजी के 
अनुसार उपवास करने के साथ-साथ ब्रिटिश सरकार से हस्तक्षेप करने फी 
प्राथंना सब्र की कमी की सूचक थी, यह एक प्रकार की हिंसा थी और 
इसलिए उपवास से शासक का हृदय-परिवततेत न हो सका। 

साध्य-साधन के सम्बन्ध में गांधीजी का सिद्धांत ही युक्ति-संगत है। 
इसका विरोधी सिद्धान्त जिसके अलुसार सब्र प्रकार के साधनों का, हिंसात्मक 
साधनों का भी, औचित्य साध्य की अच्छाई पर निर्भर है, व्यचह्वर में 
खतरनाक और नेतिक दृष्टिकोण से असन्तोषप्रद और व्याज्य है। इस पिछले 
सिद्धान्त के अनुसार यदि साध्य न्‍्यायय है तो हिंसा, असत्य, धोखेबाज़ी, सब 
का प्रयोग साध्य की प्राप्ति के लिए उचित है । लेकिन इन साधनों के प्रयोग 
से हम विकास के पथ पर तो नहीं बढ़ पाते, उलटे सन्ुष्य को अ्रपनी उन्नति 
का साधनमात्र समझने लगते हैं और हमारी उच्च भावनाएं दुबंल होने 
लगती हैं | साध्य-साधन सम्बन्धी इस अनेतिक सिद्धान्त का परिणाम द्वोता 
है अन्याय, निदृयता और विच्छ हुलता में दद्धि । इसके अतिरिक्त, यह बात 
निश्चयपूर्वक नहीं कही जा सकती कि हिंलापूर्ण काय का देतु सदा नीतिसंगत 
साध्य ही होता है। अत्याचारी और आतंकवादी अधिक-से-अधिक अमानुषी 
अपराध भी उद्च साध्यों के नाम पर द्वी करते हैं। फिर किसी कार्य की 
तात्कालिक सफलता भान्र की ही उसके ओऔचित्य की कसौटी मान लेना 
ख़तरे से ख़ाली नहीं । यह भी याद रखना चाहिएु कि तात्कालिक परिणामों 
में, जो अस्थायी दोते हैं और जिनसें सफलता का श्राभास मात्र होता है, 
और चास्तविक और स्थायी सफलता में, जिसको स्पष्ट होने में काफी समय 
लग जाता है, पएथ्वी ओर आकाश का अन्तर है। कभी-कभी ऐसा मालूम 
होता है कि हिंसा और धोखेबाजी, आ्रातंकवाद ओर कुटिल नीति की सत्य, 
प्रेम ओर न्याय पर विजय हो गई है | लेकिन हिंसा और अन्याय की जीत 


१, स्पीचेज, ए० ७२० । 


घ० सर्वोदय वच्त्व-दशेन 


दिखावटी, आंशिक और क्षणिक होती है और उसके द्वारा प्राप्त ल्ञाभ निरे 
भार-खरूप हो जाते हैं। इतिहास, विशेष रूप से वीसवीं सदी के संसार का 
इतिहास, इस सत्य का निर्देश करता है कि हिंसा और द्वेष, प्रतिहिंसा भर 
विभाशकता को जन्म देते हैं, भौर एक युद्ध दूसरे युद्धों का बीज बोता है। 
प्रकट रूप से न्याय और जनवाद की रक्षा के लिये लड़े गए पिछले दो महा- 
युद्ध इस युक्ति के पोषक हैं । शान्ति और विकास के पथ पर अच्छे साधन दी 
हमको अग्रसर कर सकते हैं। 


यदि हमको ऊपर वर्णित चरम साध्य और जीवन की आधारभूत एकता 
मान्य है, तो हक्‍्सले के शब्दों में अ्रच्छे साध्य का अर्थ होगा “अधिकतम 
एकीकरण की स्थिति |?” प्रक्ट है कि इस स्थिति की प्राप्ति एकता स्थापित 
करने वाले श्रर्थात्‌ श्रच्छे साधनों द्वारा ही हो सकती है, विभाजक या प्रथकत्व 
उस्पन्न करने वाले छुरे साधनों द्वारा नहीं।" टालस्टाय के शब्दों में 'चिह्द 
सब जिनका रुझान मनुष्य जाति का एकीकरण करने की ओर है शिव और 
सुन्दर में सम्मिलित हैं | वह सब जिनका रुझान एथकत्व उत्पन्न करने की 
ओर है अशुभ और असुन्दर हैं।”* 


गांधीजी साधनों के महस्व पर ज़ोर अवश्य देते हैं, पर इसका यह 
अर्थ नहीं कि वह साध्य की महत्ता को भुला देते हैं। उनका विश्वास है कि 
साध्य भर साधन में अभिन्नता का सम्बन्ध है और चह उत्सुक हैं कि श्रयुक्त 
साधन किसी तरद्द हमारे साध्य की मेतिकता को कम न कर सके | इसीलिए 
चद्द बार-बार अनुरोध करते हैं कि हम!रा साधन उतना ही भीतिसंगत और 
शुद्ध होना चाहिये जितना कि हमारा साध्य और हमें “शुद्ध शुभ के दृढ़, ठोस 
तत्नष पर” पर अटल रहना चाहिये। साध्य और साधन के नेतिक समीकरण 
के सिद्धांत को सत्याग्रह के रूप में अभिष्यक्त करने का गांधीजी का प्रयत्न 
क्रांति की कला और दर्शन को आधुनिक संसार को सर्वश्रेष्ठ देन है । 


नेंतिक अनुशासन 
चरम साध्य की सिद्धि किन साधनों द्वारा हों सकती है ? गांधीजी के 
अनुसार आत्माजुभूति के लिए आत्म-छुद्धि की आवश्यकता है और आत्म- 
शुद्धि का आधार है नेतिक अनुशासन । उनके शब्दों में “जो कोई नीति के 
नियमों को बिना चु'चरा किये मानकर उनके अनुसार अपने ज्ञीवन को बनाने 


१ ए० हक्सले, 'एन्ड्स ऐंड मीन्स?, प्रृ० रे८०-रे८१ । 


२ टथालस्टथाय के रोयारोला को क्रेन्च में लिखे एक पत्र का डा० कालीदास नाग 
द्वारा अनुवाद “मार्ड्न रिव्यूग, जनवरी १६२७। 
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के लिए तय्यार नहीं है उसे शब्द के पूर्ण अ्रथ सें मनुष्य नहीं कहा जा सकता |?” ! 
यह नैतिक दृष्टिकोण गांधीजी के राजनेतिक तत्व-दर्शन को उसी प्रकार 
निर्धारित करता है जिस प्रकार उनके दार्शनिक विश्वास उनके नेतिक सिद्धांतों 
का आधार दैं। उनके अनुसार व्यक्ति का नेतिक अनुशासन समाज के नव- 
निर्माण का सबसे अधिक महत्वपूर्ण साधन है और उनके तत्व-दु्शन में इस 
अनुशासन का वही प्राथमिक स्थान है जो साम्यवाद और फासिज्ष्म में राज्य- 
शक्ति और राज्य की संस्थाओं पर बलपूर्वेक अधिकार कर लेने का। अहिंसात्मक 
राज्य की बनावट भी इन्हीं नेतिक सिद्धांतों से निर्धारित होती है। 


गांधीजी ने उन नेतिक सिद्धांतों का विवेचन किया है जिनको मलुष्यों 
को व्रत की भांति मानना चाहिये। उन्होंने यह्द नियम सन्‌ १६१६ में 
सावरमती आश्रम के सदस्यों के लिए. बनाए थे। इनसें से अधिकत्तर को 
हिन्दू शास्त्र हज़ारों वर्षों से नेतिक विकास के लिए. आवश्यक मानते आए 
हैं। इनमें से पहले पांच धत--सत्य, अहिंसा, अस्तेय, अपरिग्रह और बह्मचर्य 
हिन्दू शाखकारों के अनुसार यम! अर्थात्‌ आवश्यक अनुशासन है। सन्‌ १६१६ 
ई० से वर्षो पहिले से गांधीजी अपने जीवन का इन आदर्शा के अनुसार 
निर्माण करने का प्रयत्न कर रहे थे और उन्होंने अपने अज्लुभव के अनुसार 
इनमें तफ़्सीली हेरफेर किये हैं ओर इनका विस्तृत विवेचन किया है। 

गांधीजी का विचार है कि ब्रतों का नेतिक अनुशासन आत्मानुभूति के 
लिए नितानत आवश्यक है। ब्रत का अर्थ है---जो काम करना उचित है उसे, चाहे 
जोहो, करना दही ।* ब्नत बल का स्रोत हैं, क्योंकि वह नेतिक नियमों पर चलते 
के अटल निश्चय के सूचक हैं। यदि हम ब्रत न लें तो अड्चनों, मुसीबतों 
ओर परीक्षाओं में फिसल जायथ॑ और दृढ़ता खो बैठ । ब्रत लेने की अनिच्छा 
नेतिक दुर्बलता की चोतक है और जिस चीज़ से हमे बचना चाहिये उसके 
प्रति सूचम लगाव प्रकट करती है। लेकिन व्रत उन्हीं नियर्मो के लेना चाहिये 
जो सर्वमान्य हों। ध्रत लेने का--जिसकी आधार-शिला आत्स-नियन्त्रण है-- 
यह अथ नहीं कि हम ब्नत लेते ही उसका सम्पूर्ण पालन करने लग जाय॑। 
“बत्त लेने का अर्थ है, उसका सम्पूर्ण पालन करने के त्िए मरते दुम तक मन, 
वचन ओर कम से प्रासाणिक तथा दृढ़ प्रयस्व करना ॥? 


१ 'एथिकल रेलिजन!, पृ० ३६ । 
२ आत्म-शुद्धि', ए० ६२-६३ । 


३ वही, ४० १६, ६१ और ६४, और ऊपर उद्धृत गांधीजी हिज्ञ लाइफ एँड 
बक, प० ३६६ | 


घर सर्वोद्य तत्त्व-द्शेन 


सत्य 

सत्य गांधीजी के जीवन और दर्शन का भ्र्‌ व-तारा है, और इन घतों 
में उसका प्रथम स्थान है ।* 

यूनानी-दर्शन के विकास के समय से पश्चिम में जानने और होने में, 
चास्तविकता के दो रूपों में -जेसी वह्द दमारी बुद्धि को ज्ञात होती है भौर 
जैसी वह है या जेसी उसे विश्वात्मा जानता है--भेद किया जाता है। गांधी 
जी भी सत्य के दो प्रकारों में भेद करते हैं--(१) साधन या बप्त-रूप-सत्य, 
आंशिक या आपेतज्षिक सत्य जेसा कि ससीम व्यक्ति परिस्थिति विशेष में उसे 
जान पाता है, और (२) साध्य-रूप सत्य, निरपेक्ष, सा्वभौम, पूर्ण सत्य जो 
देश-काल से परे है । 


निरपेत्ञ सत्य को गांधीजी ईश्वर के साथ समीकृत करते हैं । उनके निकट 
सत्य ईश्वर है भौर ईश्वर सत्य है। दूसरे अध्याय में बताया गया दै कि किस 
प्रकार गांधीजी के अनुसार केयल सत्य” ही, जिसका अर्थ है 'वह जिसका 
चास्तव में भ्रस्तित्व है?, ईश्वर का ठीक भौर पूरी तरद्द से अर्थ-युक्त नाम है। 
पूर्ण सत्य में सब ज्ञान (चित्‌) भी सम्मिलित है भर ज्ञान शाश्वत आनन्द फा 
स्रोत है। इसीलिए हस ईश्वर को सच्चिदानन्द के नाम से पहदिचानते हैं ।* 
गांधीजी ईश्वर के सत्य-रूप के ही पुजारी हैं, सत्य के अतिरिक्त भ्रन्य किसी 
के नहीं । 

सर्वोदय तत््व-दर्शन का आधार है यह अटल नियम कि केवल सत्य 
की ही सफलता द्वो सकती है, क्योंकि सत्य” का श्रथ॑ है वह जिसका अस्तित्व 
है! , जबकि असत्य? का अरथ है (जिसका अस्तित्व नहीं है । “जहां असत्त्‌ 
झर्थात्‌ अ्रम्तित्व ही नहीं है, उसकी सफलता केले हो सकती है ? भौर जो सत्‌ 
अर्थात्‌ है? उसका नाश कौन कर सकता है ११३ 


लेकिन गांधीजी के से महानुभाव भी, जिनका असाधारण आध्यात्मिक 


विकास हो गया है, दूर-दूर से विशुद्ध सत्य की रलक ही देख पाते हैं। 
गांधीजी के शब्दों सें “सत्य का सम्पूर्ण दर्शन देह द्वारा हो नहीं सकता-- 


१ ईसा की शिक्षा में भी सत्य की बड़ी महत्ता है। ईसा का कहना था, “आप 
सत्य को जानेंगे और सत्य आपको मुक्त कर देगा |” और “मैंने इसलिए 
जन्म लिया और इस कारण ससार में आया कि मैं सत्य का साक्षी बन ? 
जॉन!, ८३२, १८३२७ | है 

२  आओआरात्म-शुद्धिग प० २। 
हे दक्षिण अफ्रिका का सत्याग्रह, उत्तरार्ड, पृ० १३७। 


नैतिक सिद्धान्त--साध्य और साधन ३ 


असम्भव है. ..त्ण-भंगुर देह द्वारा शाश्वत धर्स का साक्षात्कार होना 
सम्भव नहीं ।?”*१ 

शुद्ध, निरपेत्त सत्य की अनुभूति का साधन क्‍या है? गांधीजी का 
मत है कि शद्ध सत्य की ओर अग्रसर होने के लिए यह श्रावश्यक है कि 
मनुष्य उसकी अन्तरास्मा जिसे सत्य समझती है उसी आपेक्षिक सत्य के 
अजन्ुसार जीवन व्यतीत करने का प्रयत्न करे |* निरपेज्ष सत्य की अनुभूति 
का यही सार्ग है कि हम सत्य को परिस्थिति विशेष में जसा जान सके उसी 
के अनुसार चलें, उसका जो प्रकाश हमें दिखाई दे उसीको दीप-स्तम्भ 
समसें । इस प्रकार हमारा जीवन शुद्ध होगा, भूलें सुधरेंगी, सत्य को 
पहिचानने की शक्ति सुदृढ़ और परिष्कृत होगी ओर हम पूर्ण शाश्वत सत्य 
के निकट पहुंचेंगे । आपेक्षिक सत्य के सहारे चलने में जो भूलें होंगी उनके 
सुधरने का कारण यह है कि “सत्य की शोघ के पीछे तपश्चर्या होती है, 
यानी स्वयं दुःख सदा पडता है, उसके ल्लषिए मरना भी पढ़ता है, इसलिए 
उसमें स्वार्थ की तो गन्ध तक नहीं होती है। ऐसा निःस्वार्थ शोध करते हुए 
आज तक कोई ऐसा न हुआ जो आख़ीर तक ग़लत रास्ते गया हो। रास्ता 
भूलते ही ठोकर लगती है और फिर वह सीधे रास्ते चलने लगता है ।”?* 

गांधीजी के निकट सत्य सर्वोच्च धर्म है।” अपने जीवन के प्रति क्षण 
चह जिसे सत्य समझते थे उसके अज्लुसार चलने का प्रयत्न करते थे और सत्य 
की इस शोध में अपनी प्रिय-से-प्रिय वस्तु का भी बलिदान करने के लिए 
तेयार रहते थे ।५ 

सत्य के नियम का सम्बन्ध केवल सत्य-सापषण से नहीं, बल्कि कार्य 
और विचार को सत्यता से भी है। और न सत्य केवल सन्त महात्साश्रों तक 
सीमित शआआदुर्श ही है। सत्य का सम्बन्ध जीवन के सब क्षेन्नों से है और 
इनमें राजनीति भी सम्मिलित है। सत्य की शोध का मार्ग दै सब की सेवा, 
ओर उसका अर्थ है जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में विकास के लिए निरन्तर प्रयत्न 
ओर जो हलचल, जो हित मनुष्य को सत्य मालूस पढ़े उसकी सफलता के 
लिए सब-कुछ जोखिस में डाल देने के लिए तेयार रहना | यदि मनुष्य ऐसा 
नहीं करता तो वह सत्य के रास्ते से विम्ुख हो जाता है, स्वयं अपनी आत्मा 

१ आत्म-कथा, प्रस्तावना; आत्म-शुद्धि, प० *। 

२, आत्म-कथा”, प्रस्तावना, ह० २४-५४-३५४, पृु० ११४। 
३, आत्म-शुद्धि!, पृ० ४ । 
४, एथिकल रेलिजन?, प्रु० ४५१ । 
५, आत्म-कथा', प्रस्तावना । 


सर्वोद्य तत्त्व-द्शन 


दा 
से इन्कार कर देता है और नैतिक विनाश की ओर अग्रसर द्वोता है। इस 
प्रकार सत्य के श्र्थ में न्‍्पायसंगत सामाजिक सम्बंध--उदाहरण के लिए अपने 
देश की भर दूसरे देशों की राजनेतिक स्वतन्त्रता--भी सम्मिलित हैं । 
सत्य के पुजारी के लिए पक्तपात, टाल्न-मद्॒ल, वास्तथिकता को छिपाना, 
बढ़ाना, दबाना, उसमें हेरफेर करके कहना, धोखा देना--हन खबके लिए 
कोई स्थान नहीं । सत्य के शोध के लिए यह भी आवश्यक है कि वह अपनी 
भूल सानने से या चले हुए गलत रास्ते से लौटने से न ढरे। मनुष्य जिस 
सत्य को देख पाता है वह थ्रांशिक श्ौर आपेक्षिक होता है। इसलिए सत्य 
का यह भी शझर्थ है कि हम परस्पर सहिष्णु हों और कठ्॒ता और कट्दरता से 
घर्चे। सत्य व्यक्तिगत श्राचार के लिए सच्चा पथ-प्रदर्शक है, लेकिन दूसरों को 
इस बात पर मजबूर करना कि वह इसी अ्रकार आचरण करें, उनकी 
भ्रन्तरात्मा की स्वतन्त्रता के साथ असझ्य हस्तक्षेप है।'* हूसके अलावा “ कट्ठता 
हमारी दृष्टि को छुन्धला कर देती है और उस हृद्‌ तक हसको आंशिक सत्य 
देखने के भी अयोग्य बना देती है ?* कठ्ठता था कठोरता आध्यासिक एकता 
के घुनियादी सिद्धान्त के भी विरुद्ध है, वह पथकता उत्पादक और विभाजक 
है और उसके कारण हम एकता को झुला बेठते दहैं। इसलिए गांधीजी फे 
अनुसार, “यदि हम सत्य को विनम्नरता से नहीं कद्द सकते तो डसे न कहना 
ही भ्रच्छा ' श्रह्िंसा के बिना सत्य सत्य नहीं बरन्‌ असत्य है”? लेकिन 
अहिंसात्मक सत्य या विनम्र भाषण का यह अर्थ नहीं कि कपटपूर्ण रीति से 
या घुमा फिराकर बात की जाय । “कठोर सत्य शिष्टता से भौर नम्नता से 
कहा जाय, लेकिन पढ़ने में तो शब्द कठोर ही होंगे । सत्यवादी होने के लिए 
आपको #ूठे को रूठा कहना होगा--शायद शब्द कठोर हैं, लेकिन उनका 
प्रयोग अनिवार्य दे ।'४ लेकिन कठोर सत्य कहने चाले का इरादा विपक्षी 
को हानि पहुचाने का न होना चाहिए । 
गाधीजी ने ध्यक्तिगत जीवन के भौर देश के जीवन के विविध कोत्रों 
में सत्य की शोध को अपना प्रमुख कार्य बना लिया था | उनकी भन्नुसन्धान 
पद्धति निरीक्षण, प्रतिभान-जन्य और बौद्धिक अभ्युपगम सिद्धान्त ([रएए90- 
(८४३७) और भ्रयोग द्वारा परख की साधारण वैज्ञानिक पद्धति है। जब 
कभी उनको भूज्र सालूस पढ़ती थी, चद् उसे घुरन्‍्त मान लेते थे और अपने 


१, य० इ०, भा० २, प्ृ० ११८२ | 
र्‌, बहदी, एु० १२८६ । 

३, वही, प० १२६५७ । 

४, ६० ६-२-३७, प्रृ० ४१४ | 


नैतिक सिद्धान्व--साध्य और साधन 


प्रयोग में हेर-फेर कर देते थे जिसमें उस सामाजिक प्रश्न विशेष को हले करे" 
का ठीक मार्ग मालूम हो जाय । जब उनको यद्द मार्ग मिल्ल जाता था तो- 
किसी दूसरे पर उसकी परीक्षा करने के पूवे उसकी पहली परीक्षा अपने ऊपर 

करते थे | रिचर्ड ग्रंग के शब्दों में, “वह सामाजिक सत्य के जैन्न में महान 

वैज्ञानिक हैं | उनके महान्‌ वेज्ञानिक होने के कारण हैं, समस्यात्रों का उनका 

चुनाव, उनको हल करने की उनकी परूति, उनके अन्वेषण की अठलता और 

उ्यापकता और मनुष्य स्वभाव का उनका गस्भीर ज्ञान |? 


सत्य का ज्ञान 


गांधीजी के अनुसार प्रत्येक सनुष्य को अपने लिए सत्य-निर्धारण का 
अधिकार और क्षमता प्राप्त है, और यही क्षमता वह आवश्यक गुण दै जो 
मनुष्य को जानवरों से अलग करता दे | निस्सन्देह उस मनुष्य के लिए, जो 
स्वतन्त्र रूप से, अपने निजी प्रयाल से, सत्य का अनुसन्धान करना चाहता 
है, उच्च नेतिक और बौद्धिक योग्यता की आवश्यकता है। लेकिन यह बौद्धिक 
और नैतिक उच्चत्ता उन दूसरे मनुष्यों के लिए. आवश्यक नहीं जो महान्‌ 
आत्माओं द्वारा विकसित सत्य को स्वीकार करते है, उसपर आचरण करते 
हैं और उसके लिए क्ष्ट-सहदन करते हैं | भारतवर्ष के और बाहर के देशों के 
सत्याग्रह आन्दोलन इस सिद्धान्त की सत्यता सिद्ध करते हैं| दक्षिण अफ्रीका 
के द्विन्दोस्तानी ओर सीसामप्रान्‍्त के पठान, जिन्होंने सत्याग्रह में कठोर सुसीबते 
उठाई, सांस्कृतिक और नेतिक दृष्टि से साधारण स्थिति के मनुष्य थे। 
गांधीजी का विश्वास है कि साधारण जनता में सत्य के लिए कष्ट-सहन की 
क्षमता है, यद्यपि यह क्षमता परिस्थिति विशेष में सीमित दो सकती दे |* 


जहां तक सत्य के रुव॒तन्त्र अनुसन्धान का सम्बन्ध है, यह याद रखना 
आवश्यक है कि सत्य की अनुभूति केवल नितान्‍्त नेतिक जीवन द्वारा हो 
सकती है। गांधीजी के मत से सत्य की अलुभूति के लिए निरन्तर अभ्यास, 
वेराग्य अर्थात्‌ इन्द्रिय-चासनाओं के प्रति विरक्तता और सत्य, अहिंसा, 
ब्रह्मचय, भ्रस्तेय, अपरिग्रह के ब्रत आवश्यक हैं। सत्य के संबन्ध में अंतरात्मा 
की आवाज़ सुनने का उचित दावा केवल चही कर सकता है जिसने इस 
नेतिक अनुशासत का पालन किया हो। गांघीजी के अनुसार यह सब यम- 
नियम सत्य के निष्कर्ष हें और सत्य का विकास ही उनका प्रयोजन है । 


१, राधाकृष्णन , महात्मा गाधी', पृ० ८० । 
२, यं० ३०, भा० १, ४० रे४-६ ! 
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सत्य ओर अहिंसा 

सत्य की अनुभूति अहिंसा के द्वारा ही सम्भव है। हिंसा की जड़ क्रोध 
स्वार्थपरता, घासना इत्यादि विभाजक, एथककारी भ्रवृत्तियों में है, इसलिए 
हिंसा के द्वारा हम सत्य-प्राप्ति के लक्ष्य तक नहीं पहुँच सकते । हिंसा असत्य 
है झोर असत्य का अ्रथ है वद्द जिसका श्रस्तित्व नहीं? । यदि असत्य ही 
स्थायी होता और यदि कोई भी वस्तु अपने प्रति और दूसरों के प्रति सत्य न 
होती, यदि जीवन और प्रकृति के सब नियम अनिश्चित होते और हम उनपर 
निर्भर न रह सकते तो यह विश्व विच्छुद्डल और अ्रज्यवस्थित हो जाता ) 

लेकिन हिंसा असत्य क्‍यों है ? एक कारण तो यह है कि मनुष्य-ज्ञात 
सत्य सदा आंशिक, आपेक्षिक होता है, वद्द पूर्ण शुद्ध और निरपेत्ष नहीं 
होता । सनुष्य एक ही वस्तु की ओर भिन्न-भिन्न दृष्टिकोणों से देखते हैं । सब 
की अन्तरात्मा की आवाज्ञ एक द्वी नहीं होती | कोई सनुष्य इस बाठ का 
दावा नहीं कर सकता कि उसकी ही बात निरपेक्ष सत्य है। इसलिए सत्य 
के शोघ में हूस बात की ग़ुज्लाइश नहीं कि विरोधी के साथ बलन-प्रयोग किया 
जाय, विरोधी की सृल-सुधार का साधन सत्र और सहालुभूति है, उसको कष्ट 
न देकर खय कष्ट सहना है |" क्योंकि यदि सुधारक, जो कष्ट-सद्दन द्वारा 
अन्याय या भूल दूर करने का प्रयत्न कर रहा हैं, स्वयं ग़ल्ती पर हे तो 
सुधारक के अतिरिक्त किसी दूसरे को कष्ट नहीं मिलेगा । 

इसके अतिरिक्त हिंसा केवल पाप, अशुभ या अन्याय पर द्वी आक्रमण 
नहीं करती, बल्कि अपराधी और अन्यायी पर भी श्रक्राण करती हैं। इस 
प्रकार हिंसा सर्वश्रेष्ठ सत्य, सब जीवघारियों की एकता और पविन्नता के 
विरुद्ध अपराध है। सत्य-शोध का श्र्थ है सब के प्रति प्रेम और उनकी सेचा, 
अर्थात्‌ सब के लिए कष्ट-सद्दन के द्वारा इस आध्यात्मिक एकता की श्रजुभूति। 
हिंसा, हिंसक सज्ुष्य और पीड़ित दोनों को इस एकता की अनुभूति से रोकती 
है, क्योंकि उनकी क्रोघ, डर, छणा आदि भावनाओं को उकसाती है। 

फिर, सत्य जो हमारे अ्रनुसन्धान का विषय है हमारे बाहर नहीं हमारे 
अन्दर ही है। जितना अधिक हम कठिनाइयां उत्पन्न करने वालों के साथ 
ह्विंसात्मक बर्ताव करते हैं, उतना द्वी अधिक हम सत्य से दूर दोते जाते हैं । 
बाहर के काल्पनिक श्र से लद़ने में, हम श्रान्तरिक शत्र की उपेक्षा करते 
हे 

१, ये, इं., भा. १, ए. २६, य, $., भा. २, ए. ११८२, 'स्पीचेज?, ए 
४०१ हि स्व, पृ. १४५०-४६ ।! 

२, फ्रास यरवदा मदिरु, प्र, १० | 
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इस अकार अहिंसा आध्यात्मिक एकता के, या रिचड अंग के शब्दों 
में, सब जानदारों के आध्यात्मिक जनतन्त्र के, महान सत्य का व्यावहारिक 
प्रयोग है। गांधीजी के शब्दों में, “वह बुनियादी सिद्धान्त, जो कि अ्रहिंसा 
के व्यवहार का आधार है, यह है कि जो अपने बारे में लागू है उही समस्त 
विश्व के बारे में भी उसी प्रकार लागू है ।??* 

गांधीजी के अनुसार अ्रहिंसा सम्पूर्ण धर्म की जान है। साध्य और 
साधन एक हैं,* इसक्िए अहिंसा स्॒यं सत्य है, उसकी आत्मा है, उसका 
प्रौदतम फल है। “अहिंसा और सत्य इतने ही ओत-प्रोत हैं, जितने कि 
सिक्‍के के दोनों बाजू या चिकनी चफऊरोी के दोनों पहलू ।!? उनको अ्रल्नग-अ्रत्षग 
करना और यह कहना कि कौन उलटा और कौन सीधा है बढ़ा कठिन दै।* 

तब भी अहिंसा साधन है, और सत्य साध्य | इसीलिए गांधीजी 
अहिंसा की अपेक्षा सत्य के श्रधिक पुजारी हैं । वह सत्य के लिए अहिंसा का 
बलिदान कर सकते हैं, लेकिन सत्य का त्याग किसी भी वस्तु के लिए नहीं 
कर सकते।* वह लिखते हैं, “सत्य के ममन और खोज सें ही अहिंसा के 
रत्न का अनुसन्धान हुआ था ।??४ उनका अनुभव उनको बतल्ाता है कि 
यदि सत्य उनके हाथ से जाता रहे तो वह अहिंसा की गुत्थी को कभी 
सुलझा न सकेंगे ।* उनके अज्लुसार सत्य सर्वश्रेष्ठ घ्म है ओर अहिंसा परम 
कर्तव्य है ।९ 

गांधीजी के अहिंसा की अपेक्षा सत्य पर अधिक ज़ोर देने का एक 
कारण यह है कि उनका विश्वास है कि सत्य का अस्तित्व देश-ऋाल से परे है, 
जबकि अहिंसा के अस्तित्व का संबंध केवल्ल ससीम जीवधारियों के पारस्परिक 
बर्ताव से है ।* सत्य को त्याग कर अहिसा नेतिक विकास का नहीं अधः्पतन 
का साधन बन जाती है । गांधीजी के शब्दों में, “बिना सत्य के (शुद्ध) प्रेम 

नहीं होता; बिना सत्य के वह ऐसा देश-प्रेम हो सकता है जिससे दूसरों को 


१, है., १२-११-रशे८, एप, २२६। 

« ये. इ,, भा, २, प्र, ३६६, यं. इ ., भा, रे, ए. १५४४। 

« आत्म-शुद्धि, ए, ८-६ । 

« ९०, रेप-३-३६, पृ० ४६ |) 

« आचार्य कृपलानी, “दि गाधियन वे), गाधीजी की भूमिका । 

« आत्म-कथा?, भा, ५४, अर, २६ । 

« ९७ रे८प-३२-३६, प्र, ४६ । 

« रिचड ग्रेग से गांधीजी की एक बातचीत, देखिये “पावर आफ नानवायलैन्स! 
पृ, २७६ | 
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हानि पहुंचे, या एक युवक का एक लड़की के लिए वासनामय अजुराय दी 
सकता है, या (सत्य के बिना ) अयोक्तिक अ्रन्ध-प्रेंम हों सकता है, जेसे 
अज्ञानी साता-पिता का अपने बच्चे के लिए होता है ।”* 
अहिसा 
सध्य की तरह भ्रहिंसा सी स्वशक्तिमान और असीम दे और ईश्वर का 
समानारथक है।* अहिंसा हमारे अन्दर आत्म-शक्ति या ईश्वरीय शक्ति है। 
जिस प्रकार आत्म-शक्ति का अस्तित्व बिना भौतिक-शरीर के द्वो सकता है, 
उसी प्रकार अ्रहिंसा भी देश-काल का अतिक्रमण करती है और बिना भीतिक 
साधनों की सहायता के भी कारगर होती दहै। वह संसार की सबसे बड़ी और 
सबसे अधिक क्रियात्मक शक्ति है, चह विद्युत्‌ से भी अधिक भावात्मक है, 
आकाशतत्त्व ( ८८० ) से अ्रधिक बलवान हें, दूसरी सब शक्तियों के योग 
से भी भ्रधिक शक्तिशाली हैं, जीवन की एकमात्र शक्ति हे ।* 
सत्य की तरद्द ही अहिंसा भी अछा और अज्ुभूति का विषय है और 
एक सीमा के बाहर कोरी बौद्धिकता का विषय नहीं है । गांधीजी के शब्दों 
मे, 'अद्ििंसा इतना मानसिक और बौद्धिक रुख़ नहीं हे जितना हृदय ओर 
आत्सा का गुण है ।”* प्रेममय ईशर में और भौतिक शरीर से श्रलग आत्मा 
के अस्तित्व में जीवित विश्वास श्रहिंसा के सफल प्रयोग के लिए अनियाय है । 
प्लेटो की तरह गांधीजी का भी मत है कि विश्व का सचालन श्रहिंसा 
या प्रेस द्वारा होता है, क्योंकि विनाश के मध्य में जीवन का अस्तित्व है । 
पद्द लिखते हैं, “यद्यपि प्रकृति में काफ़ी अपकर्षण है, तब भी वह आकषण 
के सहारे दी जीवित रह्दती है। आत्म-प्रेम औरों के प्रति आदर का भाव 
उत्पन्न करता है ।”" “हम सब प्रेस के बन्धन से बच्चे हैं। प्रत्येक वस्तु में 
केन्द्राभिसुखी शक्ति हे जिसके बिना किसी भी वस्तु का अस्तित्व नहीं रह 
सकता * ' जिस प्रकार नेन्नद्दीन भौतिक तत्वों में आ्राकषंण शक्ति है, उसी 
प्रकार जीवधारियों में भी अवश्य होगी और ज़ीवधारियों की इस शक्ति का 
नाम है प्रेम । जहां प्रेम हे वहां जीवन है, घृणा का परिणाम है विनाश ॥?2९ 
« स्पीचेज!, प्‌ ५०३ | 
» ६०, १-*-३७, पृ० ८६ | 
ह०, १४-२-३६, ४० ३६ | 
« यं० ३ ०, भा० २, पृ० १११३। 
य्‌० ड्०, मा० ६, पु० र८्४ | 
य० ह'०, भा० १, परु० ७३४ | 
प्रकट है कि गाधीजी डारबिन साहब के मत के समर्थक जीवशास्त्र के उन 
विद्वानों से सहमत नहीं जिनका मत है कि जीवधारियों के विकास और 
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इस प्रकार श्रहिंसा सर्वकालीन, स्वेग्यापक नियस है जिसका जीवन 
की प्रत्येक परिस्थिति में बिना किसी अपवाद के प्रयोग हो सकता है। 
इसीलिए गांधीजी अनुरोधपूर्वक कहते हैं कि अहिंसा की पूर्ण सफलता की 
शर्त यह है “जब हम अहिंसा को अपना जीवन-सिद्धान्त बना लें, तो चह 
हमारे सम्पूर्ण जीवन में व्याप्त होनी चाहिए ॥ यो कभी-कभी उसे पकडने और 
छोड़ने से लाभ नहीं हो सकता ।?* टाल्स्टाय की तरह गांधीजी का भी 
विश्वास है कि यदि हम एक बार भी अहिसा मे हिंसा का ससावेश करते हें 
तो हम सान लेते हैं कि अहिंसा अपर्याप्त है और इस प्रकार उसको नेतिक 
जीवन का नियम सानने से इन्कार कर देते हैं। गांधीजी के अनुसार केवल 
अहिंसा ही वह शक्ति है जो महत्त्वपूर्ण है । वह ईश्वरीय राज्य है और यदि 
हम उसे प्राप्त कर लें तो दूसरी सब वस्तुएं अपने आप हमें मिल जायंगी।* 
वह लिखते हैँ, “मेरे लिए अहिंसा स्वराज्य से पहले आती द्वै'**''*'जब तक 
अहिंसा स्वीकार की जाती है, उसको सबसे प्रथम स्थान देना चाहिए। तभी 
वह अजेय होती है ।!”* अहिंसा गांधीजी की सब हलचल्ों की जड़ हे । 

लेकिन अहिंसा है क्या ? 


4.04 
निषेधात्मक अहिंसा 
हिंसा शब्द निघे लूर ३ 8 
र्न्रा ब्द निषेधात्मक मालूम होता है । गांधीजी के अनुसार इस 
पु 
सर्वोच्च धर्म की निषेघात्मक परिभाषा का कारण यद्द हे कि हिंसा शारीरिक 
जीवन की अपरिहार्य आवश्यकता हे, जीव हिंसा के बिना जीवन ही श्रसम्भव 
हे, इसलिए अहिंसा का अर्थ हे जीवन के ल्लिणए आवश्यक हिंसा के परित्याथ 
का प्रयत्न | अहिंसा का अर्थ हे शरीर के बन्धन से मन्ुष्प की मुक्ति और 


रक्षा का साधन पारस्परिक संघर्ष है जिससे अयोग्य जीवों का विनाश और 
योग्य का रक्तण होता है। लेकिन बहुत से विख्यात आधुनिक वैज्ञानिकों 
का मत है कि किसी विशेष प्रकार के जीवो की रक्चा के लिए. यह आवश्यक 
है कि उनमे पारस्परिक संघर्ष की अपेक्षा पारस्परिक सहयोग की मात्रा 
अधिक हो । पारस्परिक सहयोग की अपेक्षा संघर्ष की अधिकता सदा 
विनाशक होती है | सहयोग की महत्ता पर जोर देने वाले इन वैज्ञानिकों 
मे प्रो० ए० एज़० हाइय्हेड और प्रिंस क्रोपाटगकिन के नाम विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं। 

० ह्‌०, ६-२६, एछु० २३७ ॥ 

« ए०, ९४-३-३६, ४० ३७ । 

« ह०, २४-६-३६, पु० १७४ । 

ड़ ह्‌०, १-६-४०, पृ० र७९१ | 


>&( 6० 0 ० 


६० सर्वोदय तत्त्व-दशेन 


उस स्थिति की प्राप्ति जिसमें घर शरीर--जिसकी रक्षा के लिए जीव-हिंसा 
शनिवाय है -के विना जीवन सम्भव है । 

गाधीजी के अलुसार निषेघात्मक अहिसा का अर्थ है किसी जीवधारी 
को दुर्भावना से--क्रोध, स्वरार्थवश या चोट पहुचाने के इरादे से--छुः्ख न 
देना, और उसकी जाच न लेना । “अहिंसा का अर्थ है पृथ्वी के किसी 
जीवघारी को विचार, शब्द या का में दुःख देने से बचना ।?? * 

निपषेधात्मक अरदिंसा का श्र्थ केवल जान न लेना ही नहीं है। गांधीजी 
के अनुसार हिंसा के दूसरे और अधिक दोषपएूर्ण प्रकार हैं दुःख देने के लिए 
प्रयुक्त कठोर शब्द भौर कठोरतापूर्ण निर्णय, दुभवना, क्रोध, निदेयता, घणा, 
मनुष्यों भर जानवरों को यंत्रणा देना, दुर्बवज्ञ पर अत्याचार और उसका 
अपमान, उनके आरत्मसम्मान का विनाश इृत्यादि। निषेधात्मक रूप से श्रद्विंसक 
रहने के लिए यह आवश्यक है कि हमारे विचार उस महुष्य के बारे में भी 
अनुदार न हो जो अपने को हमारा शत्रु समस्तता है ।* 

अहिंसा सम्बन्धी अपने विचारों में गांधीजी अहिंसा के शाब्दिक श्र्थ 
से बध कर नहीं चलते | उनके अजुसार द्विंला का सार है किसी विचार, 
शब्द या कार्य के पीछे हिंसामय झर्थात्‌ हानि पहुंचाने का इरादा। यदि 
किसी जानदार की जान उसके लाभ के लिए ली जाय तो जान लेना हिंसा 
नहीं है । ऐसे जीवघारियों को सार देना, जो धीमी किन्तु निमश्चिव्‌ रूत्यु की 
यत्रणा भोग रदे हैं, अहिंसा है । गांधीजी लिखते हैं, “यदि मेरा बच्चा 
पागल कुत्ते के काट लेने से बीमार पड जाय और उसकी यन्त्रणा कम करने 
का कोई आशाजनक उपाय न हो तो में उसकी जान लेना अपना कर्तव्य 
सान्‌'गा ।??? जेसा कि पाठकों को मालूम होगा, गांधीजी ने एक बार अपने 

आश्रम के एक बछुड़े को ज़द्दर दिलवा दिया था क्योंकि उसकी असझ्य यंत्रणा 


१, ह०; ७-६-३*, पृ० २३४ । 

२, य० इ०, भा० ३, प्ृ० ८६०, 'स्पीचेज़', ४० ३२० | र्चिर्ड ग्रेग हिंसा की 
परिभाषा इन शब्दों में करते हैं, “हिंसा कोई कार्य, हेठु, विचार, क्रिया- 
त्मऊ भावना या वाह्म परिचालित रुख है जो स्वमावतः या परिणाम से 
विभाजक है. ,.दृष्टात के लिए हिंसा मे अमिमान, घुणा, अवशा, क्रोध, 
बेसब्री, वेजा शिकायत, द्वेप ओर मारना, जख्मी करना, डराना, शोषण 
करना, धोखा देना, जहर देना, बुराई के लिए लालच देना, चापलूसी 
क्रना,जान कर चरित्र को दुर्बल करना ओर ऐसे ही दूसरे अन्याय शामिल 
हैं |? (दि पावर ऑफ नानवायोलेन्स!, प्रृ० र८२ | 

३, ६०, १६-१२-३६, पृ० १६२, य० इ०, मा० २, ० ६७१, ६७८ । 


नैतिक सिद्धान्त--साध्य और साधन ६९ 


लाइलाज थी । इस प्रकार आग की और दौद़ते हुए बच्चे को बलपूर्वक रोक 
लेना श्रौर उस बच्चे को जिसे सांप ने काट लिया हो जागते रखने के लिए 
पीटना अ्रहिसा के दृष्टान्त हैं बशतें कि प्रेरक हेतु क्रोध न हो, बल्कि बच्चे को 
हानि से बचाने की इच्छा हो ।* जान लेने की एक दूसरी मिसाल गांधीजी 
इन शब्दों में देते हैं, “ज़रा देर के लिए मान लीजिये कि सेरी लड़की कौ-- 
जिसकी इृच्छा जानने का उस समय मेरे पास कोई साधन नहीं है--बेहजजूत 
किये जाने का भय है और कोई ऐसा मार्ग नहीं जिससे में उसे बचा सक्‌', तब 
मेरे लिए उसकी जान लेना और अपने आपको उस क्रोघित गुण्डे के प्रचएड 
क्रोध को समर्पण कर देना पविन्नतम प्रकार की अहिंसा होगी ॥?१ 


गांधीजी के अजुसार इन चार शर्ता के पूरा होने पर अहिंसा के 
अनुसार किसी बीसार व्यक्ति की जान लेना उचित हो सकता है-- 


(१) बीमारी लाइलाज हो | 

(२) सभी सम्बन्धित व्यक्तियों ने बीमार के जीवन की आशा छोड़ 
दीहो। 

(३) बीसारी ऐसी हो कि कुछ सेवा या सहायता न पहुंच सकती हो | 

(४) बीसार के ल्तिणु यह असस्भच हो कि चद्द अपनी राय प्रकट करे | 


विधायक अहिंसा 

अ्रम से अहिंसा अक्सर केवल निषेधात्मकु मान ली जाती है। दृष्टांत 
के तौर पर बर्नाड शा साहब की यही राय है ।४ गांधीजी के अनुसार अहिंसा 
आवश्यक रूप से विधायक और गस्याव्मक शक्ति है। विधायक और क्रिया- 
त्मक रूप में अहिंसा का अथे है प्रेम, फेचल मनुष्यों के लिए ही नहीं, बल्कि 
सब जीवधारियों के लिए-- फूल पौधों और दृानिकर कीड़े-सकोढ़ों और 
जानवरों के लिए भी--प्रेम । “इसलिए क्रियात्मक रूप से श्रहिंसा सब जीवों 
के प्रति सदुभावना है ।?" हिंसा से बचना अहिंसा का आकार मात्र है, प्रेस 
उसका प्राण है। लेकिन गांधीजी अ्िंसा को प्रेम के साथ इसलिए समीकृत्त नहीं 
करते जिसमें इस आध्यात्सिक शक्ति में और प्रेस के वासनामय अशुद्धू रूप से 
अन्तर मालूम हो सके | अहिंसा का प्रेस हानि-लाभ के हिलाब किताब का वह 





१, ६०, ६-२-३७, पृ० ४१४ हिंदस्वराज्य', १३८-३२६। 

२, यं० इं०, भा० ३, प० ८३६ | 

३, यं० इं०, भा० डे, पु० ८६७ | 

४, देखिए आर० एफ० मिलर, गांधी, दि होली मैन!, ए० १६०-६२ | 
५. युं० इ०, भा० २, पृ० २८६ | 


६२ सर्वोद्य तत्त्-दर्शन| 


सौदा नहीं जिसका आधार हो उस व्यक्ति की अच्छाई जो प्रेम का लच्य है। 
अहिंसा का प्रेस वह सच्चा शुद्ध प्रेस है जो बदला नहीं सागता श्रौर अपना 
बलिदान कर देने को तेयार रहता दै।* 


शेर, सांप भौर दूसरे ज्द्रीले जानवर और रेंगने वाले जानवर हमारे 
सजातीय हैं, भौर हमारी ही तरह ईश्वर की सृष्टि होने के नाते, उनका भी 
जीवित रहने का उतना ही अधिकार है जितना कि हमारा । यह सच है कि 
हम नहीं जानते कि बहुत से तथाकथित हानिकर जीचों को प्रकृति की योजना 
में क्या स्थान दे और उनके जीवन का क्‍या प्रयोजन है। लेकिन यदि ईश्वर 
की बुढ्िमता और 'अच्छाई में, उसके प्रेससय और दयालु होने में हमारा 
विश्वास है, तो हमें मानना होगा कि ईश्वर ने इन जन्‍्तुओं को मनुष्य के 
विनाश के लिए नहीं रचा है | गाधीजी का विश्वास है कि साधारण कारणों 
से भी मनुष्य-दहिंसा करने की श्रादत ने हमारी बुद्धि को क्लुषित कर दिया 
है। हम अभी तक यह नहीं सीख पाये कि इन साथी जीवॉ--विषेले जानवरों 
सांपों, इत्यादि--के साथ शान्तिपूर्वक केसे रहें । हस उनसे दरते हैं और 
उनका विनाश करते हैं। लेकिन जिस जीवन को उत्पन्न नहीं कर सकते, उसके 
विनाश का हमको कोई श्रधिकार नहीं, और पूर्ण विकास के लिए चह अधिक 
से अधिक व्यापक प्रेम आवश्यक है जो सब प्रकार से निर्भय हो और जिसकी 
पहुंच इन जीवो तक भी हो ।* 
इस प्रकार अ्रद्विंसा का अर्थ है अधिक-से-अधिक ज्यापक प्रेम--अन्यायी 
के भी प्रति प्रेम। किन्तु भ्रन्यायी के प्रति निर्विरोध आत्म-समर्पण अहिंसा का 
अर्थ नही । इसके विपरीत अहिसा का भ्रथ दै अन्यायी का जान लड़ाकर 
विरोध । लेकिन गाधीजी की राय दै कि अशुभ था बुराई को दस घुराई, 
हिंसा भोर प्रतिघात से नहीं जीत सकते । अन्यायी के प्रति दविंसा का प्रयोग 
करना उसके साथ अपनी आध्यात्सिक एकता को भुला देना है और भन्यायी 
की भूल को दोदराना है। हिंसाव्मक विरोध करके हम अपने को भ्रन्यायी के 
तल पर गिरा देते हैं, अशुभ के प्रचार में उसके साथ सहयोग करते हैं और 
इस प्रकार हिंसा ओर अन्यपय की जड़ मजबूत करते हैं। 





१, य० इ०, भा० ३, पृ० ४५१ | 


२, ह०, ६-१-३७, पृ० रे८२, य० इ ०, भा० २, पृ० ७५७-८४। गांधीजी 
के अनुसार पशु-पक्षियों के प्रति अहिंसक होने का यह अर्थ नहीं कि हस 
मानव जीवन की उपेक्षा करके भी उनके प्रति व्यालु हों। देखिए ह०६-६- 
४६, पृु० १७२। 


नेतिक सिद्धान्त--साध्य और साधन ६१ 


इसके विपरीत अहिंसा अशुभ को छुभ से जीतने का अयास है। अहिंसा 
अनेतिकता का विरोध नेतिकता से और शरीर-बल का प्रतिवाद आध्यात्सिक- 
शक्ति से करती है । श्रहिंसा श्रन्याय के प्रश्न की जड़ तक पहुंचती है। 
उसका विश्वास है कि मनुष्य स्वभावत: भ्रच्छा है, इसलिए वह जिस तरह 
अन्‍्यायी ने अन्याय और हिंसा करके अपना मूल्यांकन किया है उसे श्रस्वीकार 
करती है। अहिंसक मनुष्य इस बात का प्रयत्न करता है कि कष्ठ-सहन से 
और प्रेम की शक्ति से अन्यायी को पिघला दे, डसके विवेक को जगा दे, 
उसका हृदय-परिचत्तत करदे जिससे उसको दूसरों के साथ--ज्िनके साथ वह 
श्रन्याय कर रहा है उनके साथ भी--अपनी आध्यात्सिक एकता का बोध हो 
जाय । अहिंसक मलुष्य तब तक प्रेम और घेय्ये से कष्ट उठाता है जब तक 
अन्यायी 'प्पने अन्याय के लिए पश्चात्ताप नहीं करने लगता । 


इस प्रकार विधायक अहिंसा का यह अर्थ है कि आत्मपाती दृष्टिकोण 
से अ्रहिंसावादी को क्रोध और प्रतिघात की भावना पर विजय पाकर आंतरिक 
शक्ति का विकास करना चाहिये। यह आंतरिक शक्ति, जिसकी अभिव्यक्ति 
श्रात्म-संयसम ओर क्षमा की सुबुद्धि मे होती है, शारीरिक नहीं वरन्‌ मानसिक 
और आध्यात्सिक शक्ति हे, और दुबेल से दुर्बंल शरीर चाल्ला व्यक्ति भी इस 
शक्ति का विकास कर सकता है । वस्तुपाती दृष्टिकोण से इस आत्म-विजय के 
बाद अहिंसावादी के लिए अन्याय के भेतिक और शआध्यात्मिक प्रतिरोध और 
अन्यायी के सुधार की बात आती दे । 
संक्षेप में, “अपने आप अधिकतम असुविधा उठाकर दूसरों को अ्रधिकतस 
सुविधा देना अहिसा है ।”* और “किसी जीवधारी को कष्ट पहुंचाने का 
प्रत्येक काये, और जब कभी सम्भव हो, ऐसे काये को रोकने के लिए अहिंसा- 
त्मक प्रयत्न से अलग रहना, अहिंसा की अवद्देलना है १? *९ 


निरपेज्ष अहिंसा ओर अनिवार्य हिंसा 
पूर्ण अहिंसा का अर्थ है हिंसा से पूर्ण मुक्ति, श्र्थात्‌ दुर्भावना, क्रोध 
और घृणा से छुटकारा और सबके प्रति प्रेम का बाहुल्‍य । पूर्ण अरटिंसा के 
दृष्टिकोण से प्रत्येक प्रकार की हिंसा त्याज्य है। लेकिन इस प्रकार की अहिसा 
आदर्श स्थित है और तभी प्राप्त हो सकती है जब सन, वचन और कमे मे 
पूर्ण सहयोग हो ।* अ्रहिसा शक्ति है, और निरपेक्ष अहिंसा असीस शक्ति है। 


९, यू० इ ०, भा० २, पृ० ध्८४ । 
९, य० इ ०, भा० हे, पृ० ८१२ | 
रे१ य० इ ०, १-१०-३१। 


६४ सर्वोदय तत््व-दर्शन 


लेकिन इस प्रकार की शुद्ध, पुणे, असीम, निरपेत्त अद्िसा केवल ईश्वर का 
गुण है। अपूर्ण मनुष्य जिस प्रकार निरपेक्ष सत्य को नहीं जान सकता उसी 
प्रकार वह अद्ठिंसा का पूर्ण पर्थ नहीं जान सकता और न उसे पूरी तरद्द 
व्यवहार में उतार सकता है। 

समाज में जो हिंसा होती दे उसके उत्तरदायित्व में समाज सें रहने 
वाले प्रत्येक व्यक्ति का भाग है। गांधीजी लिखते हैं, “क्योंकि भ्रहिंसा के 
अन्तर्गत सब जीवन की एकता है, एक की भूल का सब पर प्रभाव पढ़ता दे 
ओर इसक्षिए मनुष्य हिंसा से पूरी तरह छुटकारा नहीं पा सकता। जब तक 
घह सामाजिक प्राणी है उसको उस हिंसा में भाग लेना ही पढ़ेगा जो समाज 
के अस्तित्व के कारण द्वी होती है ।?१ 

इसके अतिरिक्त, जीवन विनाश की अछुला सें बंधा है भोर हिंसा 
शारीरिक जीवन की अनिवाये आवश्यकता है। इसलिए इस अस्थि-चाम के 
शरीर वाले किसी भी मनुष्य के लिए द्विसा से पूरी तरद्द छुटकारा थसम्भव 
है।* इस प्रकार मनुष्य के रहने, खाने, पीने और हृघर-उचर घूमने-फिरने में 
आवश्यक रूप से जीवों का विनाश होता है--वह जीच चाद्दे जितने छोटे क्‍यों 
न हों। कुछ जीव-हिंसा मनुष्य को अपने शरीर के भरण-पोषण के लिए ही 
नहीं वरन्‌ अपने भाशितों फी रक्षा के लिए भी करना पढ़ता है।? यह 
अनिवार्य हिंसा है, अं र समाज ने इसको घेघ साना है । 

खाने, पीने इत्यादि में होने वाली हिंसा के अतिरिक्त गांधीजी ने अपने 
लेखों में कुछ ऐसे भी उदाहरण दिये हैं जिनमें हिंसा से बचाव नहीं हो 
सकता । इनमें से कुछ हैं पागल कुत्तों को और इधर-उघर घूमने वाले कुत्तों 
को, जो समाज के लिए ख़तरनाक द्वो जांय, मार देना; इसी प्रकार सकटमय 
स्थिति में सांपों, शेरों भादि को मारना, उन चूहों, पिस्सुश्रों और मच्छरों 
शआरादि का विनाश जिनमें प्लेग के कीटाणु हों, फसल बचाने के लिए बंद्रों 
को डराना और हिंसापूर्ण उपायों से भगाना, ऐसे मनुष्य को मार देना 
जो अपने आश्रित की दृत्य। करने को दो और जिसको किसी दूसरे प्रकार 
रोका नहीं जा सकता, पागल के साथ बल-प्रयोग, इत्यादि । लेकिन यह 
आपदू-घर्म के दशन्त हैं और उनका स्नोत हैं मनुष्य की अ्रपूर्णंता। यह जीवन 
के सर्वोच्च नियस के रूप में अहिंसा की मान्यता को अ्रप्रमाणित करने चाले 

अपचपाद नहीं हैं। जितना ही मनुष्य का नेतिक और श्राध्यात्मिक विकास 

१, आत्म-कथा? (अ), भा० २, ए० २२६ | 
२, आत्म-कथा! (अ), भा० २, पृ० २२६, य० इ०, भा० २, पृ० ६६० । 
है, यं० इ ०, भा० २, पृ० ६७१ | ' 


- नैतिक सिद्धान्त--साध्य और साधन ६४ 


होगा उतना ही इन संकटपूर्ण स्थितियों सें अहिंसक व्यवहार-पदूति का 
उसका ज्ञान बढ़ेणा और हिंसात्मक युक्धियों के प्रयोग की आवश्यकता घटेगी | 

यदि मनुष्य को सच्चा अहिंसावादी बने रहना है तो यह आवश्यक हे 
कि जो अनिवाय हिसा उसे करना पढे वह खाभाविक हो, ओर कम-से-क्ष्म 
हो, उसकी जड दया मे हो और उसके पीछे समझदारी, रुकावट और अबा- 
सक्ति हो | श्रह्चिसावादी को श्रनिवाय दहिसा तभी करना चाहिये जब उससे 
बचने का रास्ता न हो |” 


गांधीजी के अनुसार कष्ट देना या जान लेना : 


(१) अ्रह्िसा है जब वह शान्तिपू्वक सोच-विचार कर की गईं हो 
और उसका प्रयोजन जिसे कष्ट दिया जा रहा है उसे लाभ पहुँचाने का और 
उसकी यंत्रणा कम करने का हो । 

(२) वेध हिंसा है जब वह शरीर के भरण-पोषण के लिये या आ्नितों 
की रक्षा के लिये की गई हो | 

(३) हिंसा है जब वह क्रोध से, खार्थवश, या दुर्भावना से की गई हो ।* 

इस निर्णय के जिये कि किसी विशेष काय को करना था न करना 
अहिंसा है या नहीं, इरादे और कार्य दोनों पर विचार करना आवश्यक है। 
इरादा संबल्धित कार्य-समूह से जाना जा सकता है। लेकिन यद्यपि इरादा 
अहिंसा की निश्चयात्मक परख है, चह केवलमातन्र परख नहीं है। “किसी 
जीवघारी को उसके ही हित के अतिरिक्त मारना हिंसा है, (मारने वाले का) 
देतु दूसरे दृष्टिकोण से चाह्दे जितना उच्च क्यो न हो । और वह मनुष्य भी 
हिंसा का अपराधी है जो हृदय में दूसरे के प्रति दुर्भावना को स्थान देता है, 
यद्यपि समाज के डर के कारण या अवसर की कमी के कारण वह अपनी 
दुर्भावना को कार्य मे परिणत नहीं कर पाता ।” ४ 


अहिंसा सें निम्न कोटि के जीवों, पशु-पक्षियों आदि के प्रति निष्प्रयोजन 
हिंसा - शिकार, शरीर की बनावट के ज्ञान के ल्षिएण जानघरों की चीर-फाड, 


१, यं० इ०, भा० २, ४० ६७१ ओर €्८३ | 
इसी प्रकार जी० एज्० सी० मैक्प्रेगर 'दि न्यू टेस्टमेट बेसिस आफ़ 
पैसिफिज्मः में दो प्रकार की शक्तियों मे भेद करते है ;--(१) बह शक्ति 
जिसका प्रयोग नैतिक उद्देश्य के लिए होता है, जैसे कि डाक्टर का नश्तर, 
ओर (२) वह शक्ति जिसके प्रयोग के पीछे कोई नेतिक उद्दे श्य नहीं है, 
जैसे युद्ध मे प्रयुक्त शक्ति । 
२, यं० इ ०, भा० ३, ० पयणरे । 


६६ सर्वोदिय तच्त्व-दर्शन 


मांस-भोजन, आदि--के लिए स्थान नहीं। गांधीजी निरासिष-भोजम 'को 
हिन्दू-धर्स की अमूल्य देन बताते हैं और अपने स्वास्थ्य को ख़तरे में डाल कर 
भी इस सिद्धान्त को मानते रहे हैं। उनकी राय है कि मांस-भोजन आस्म-संयस 
में बाधक है और मनुष्य के नेतिक और आध्यात्मिक विकास को रोकता है। 
लेकिन वह भोजन को अनावश्यक सहत्त्व नहीं देते और उस संकुचित दृष्टिकोण 
के विरुद्ध हैं जो धर्म भौर नेतिकता की परिभाषा भोजन के शब्दों में करता 
है ।' वह लिखते हैं, “अहिंसा केवल भोजनशासत्र की बात न द्योकर उसका 
अतिक्रमण करती है । मनुष्य क्या खाता-पीता दे यद्द महत्त्वपूर्ण नहीं है। जो 
सहत्त्वपूर्ण है वह यद्ध है कि उसके ( खाने-पीने के ) पीछे क्तिना आत्मत्याग 
और आत्मानुशासन है।?* इस प्रकार श्रहिंसा का प्रयोग और विकास केवल 
शाकाह्ारियों तक सीमित नहीं है, क्योंकि अहिंसा बाह्य आचार की अ्रपेक्षा 
भावना का विषय अधिक है । 

इसी प्रकार श्रहिंसा के विकास के लिए आधश्यक है कि साधक वही 
धंधा करें जिसमें कम-से-फ्म हिसा द्ोती है। अहिंसक व्यक्ति के व्यवसाय 
को छुनियादी रीति से हिंसा से मुक्त होना चाहिए और उसमें दूसरों का 
शोषण न द्वोना चाहिए। उन पेशों और उद्योगों में जिनका आधार शरीर-श्रम 
है कम-ले-कम शोषण होता है और वह्दी सस्याग्रही के लिए उपयुक्त हैं। प्रकट 
है कि कसाई का पेशा, शिकार, युद्ध और युद्ध की तैयारी से सम्बन्धित कार्य 
अहिसा से मेल नहीं खाते ।* 


संक्षेप में, जितना अधिक मनुष्य समझ-बूर कर दिंसा से दूर रहेगा, 
उतना ही वह पूर्ण अहिंसा के, अर्थात्‌ निरपेक्ष सत्य के या ईश्वर के पास 
होगा । 

लेकिन यह प्रश्न द्वो सकता है कि इससे क्‍या ज्ञाभ फि पहिले तो आप 
अहिंसा को शाश्वत सिद्धान्त की उच्चता पर आसीन करें और तब यह स्वीकार 
फरें कि मनुष्य के लिए उसका पूरी तरह जीवन की श्रत्येक परिस्थिति में 
प्रयोग असम्भव है ९ क्‍या पश्चिस के युद्ध-पिरोधियों की भांति यह मानना 
ज़्यादा अच्छा न होगा कि कुछ परिधिवर्ती कठिन मामलों में अहिंसा अनुपयुक्त 
है और हिंसा भ्रधिक कारगर होती है ९ 

इस आलोचना का गांधीजी यह उत्तर देते हैं कि जो आदर्श पूरी तरद 


९, यू० इ ०; भा० २, पृ० ११८४-८० । 


२, य० इ०, भा० ३, प० ८२१ | 
३, ह०, ८-६-४०, पृ० २७२ | 


नैतिक सिद्धान्त--साध्य और साधन ६७ 


जीवन में सिद्ध किया जा सकता है वह ऊंचा आदर्श नहीं हो सकता, क्योंकि 
उसमें श्रनवरत प्रयास, निरन्तर खोज की--जो सब आध्यात्मिक प्रगति का 
आधार है--सुझ्ाइश नहीं रहती ।* इसलिए मनुष्य के लिए अपनी अ्रपूर्णतता 
और दुर्बलता के कारण आदर्श को व्यावहारिकता के निचले स्तर पर ले आना 
नैतिक संकट है । गांधीजी अननुरोधपूर्वक कहते हैं, “एक शाश्वत सिद्धान्त में 
झ्रपवाद मानने की अपेक्षा मेरे ज्िये यह कहना अधिक अ्रच्छा है कि मुमरमें 
काफ़ी अहिसा नहीं है । फिर, मेरा अपवादो को न मानना सुझे अहिंसा की 
कला में अपने को पूर्ण बनाने को प्रोत्साहित करता है ।”* 


तीन प्रकार की अहिसा 


यदि पूर्ण श्रहिंसा की सिद्धि अपूर्ण मनुष्य के बस की बात नहीं और 
यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए यह निश्चय करने को खतन्‍्त्र है कि वह किस 
सीमा तक अहिंसा का प्रयोग करेगा, तो प्रश्न उठता है कि अहिंसा और हिंसा 
की भेद-रेखा कहां खींची जाय ? क्‍या डरपोक की श्रह्िंसा भी हिसा की 
अपेक्षा अधिक नीति-संगत है ? 

इन प्रश्नों का गांधीजी जो उत्तर देते हैं उसे बताने से पहिले इस बात 
का उद्लेख आवश्यक है कि उनके अनुसार नेतिक दृष्टिकोण से अहिंसा तीन 
प्रकार की हो सकती है :-- 

इनमें से उच्चतम है समझरन-बूक कर साधनयुक्त व्यक्ति द्वारा खीकार की 
हुईं चीरों की अहिंसा । इस अहिंसा को मनुष्य संकट में आवश्यकता से 
लाचार होकर नहीं, वरन्‌ नेतिक विवेचना पर आधारित आन्तरिक विश्वास 
के कारण ग्रहण करता है। मनुष्य वीरता की अ्रहिंसा को इसलिए नहीं 
स्वीकार करता कि डससे तात्कालिक सतलब बन जायगा, वरन्‌ इसलिए कि 
वह विकास के उस स्तर पर पहुँच गया है जहाँ हिसा असझ्य है । यह अहिंसा 
केवल राजनेतिक नहीं होती, बल्कि जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में व्यापक, जीवन 
का नियम-स्वरूप * होती है। यह बिना सानसिक अपवादों की श्रहिंसा है-- 
ऐसी अहिंसा जो स्वार्थयुक्त ह्ानि-लाभ के हिसाब-किताब पर निभेर नहीं 
होती । ऐसी अहिसा को अहण करने वाला उसको छोड़ देने के स्थान में 
अपना सब-कुछ बलिदान करने को तेयार रहता है। इस प्रकार की अहिंसा 
पहाड़ को भी हटा देती है, जीवन से कायापलट कर देती है औौर श्रपनी 
अटल आस्था से कसी भी परिस्थिति में मुँह नहीं मोड़ती । 





१, यूं० हूं०, भा० ३, पए० ६४० । 
२, ६०, ६-३--४०, पु० ३१ | 


ध्व्प सर्वोदय तत्त्व-दशेन 


इससे नीचे के तल पर है कामचलाऊ, व्यावहारिक अहिंसा जो जीवन 
के किसी विशेष क्षेत्र में उचित नीति की तरह स्वीकार की गई हो । गांधीजी 
इसको दुबंल की अ्रद्विसा या निष्क्रिय प्रतिरोध (पेसिव रेज़िस्टेन्स) कहते हैं--- 
दुबंल की अहिंसा, क्योंकि इसमें हिंसा के त्याग का कारण, नेतिक विश्वास 
नहीं, दुर्बलता है। यदि इस प्रकार को अहिंसा का प्रयोग कायरता के 
आवरण की तरह नहीं, बल्कि ईमानदारी से भऔर जब तक वह प्राश् है 
वास्तविक साहस के साथ होता दे तो बुछु हद॒तक उसका परिणाम श्रच्छा 
ही होता है ।'" लेकिन वह इतनी कारगर नहीं होती जितनी कि पूर्ण जीवन 
में व्यापक वीरता की श्रहिंसा | दुबंलता की भ्रहिंसा का आधार है व्यावहा- 
रिकता, न कि छोटे-बढे सब मनुष्यों की नेतिक और आध्यात्मिक समता और 
एकता में विश्वास | इसलिए जब आवश्यकता होती है दब दुबंलता की अरदिंसा 
हिंसा के प्रयोग की, श्र्थात्‌ मनुष्यों को केवलमात्र साधन समझ कर बर्ताव 
करने की भी भाज्ञा दे सकती है | 


पहिले प्रकार की श्रहिंसा का समूहों ह्वारा विकास कठिन है, क्योंकि 
समूद्दों के लिए नेतिक विकास का वह ऊँचा तत्न, जो जीवन-नियम की तरह 
अहिसा के प्रथोग के लिए आवश्यक है, कठिन है | भारतवषं सें काग्मोंस की 
अहिंसा पद्दिले सत्याग्रह आन्दोलन के ससय से ही व्यावहारिक प्रकार की रही 
है| गांधीजी ने समय-समय पर, विशेषकर सन्‌ ६६३५ के बाद, काम्मेंस को 
वीरता की श्रहिंसा के रास्ते पर ले चलने का भरसक प्रयत्न किया, किन्तु वह 
अपने प्रयास में सफल नहीं हुए । 


आधात करने की क्षमता, इच्छा नहीं, अहिंसा की पूर्वमान्यता है। 
गांधीजी ठो इसको स्वयसिद्धू सिद्धान्त सानते हैं कि “मनुष्य मनुष्य की 
तुलना करने में अहिंसात्मक मनुष्य की अहिंसा की शक्ति उसकी हिंसा करने 
की शक्ति के--इथ्छा के नहीं - ठीक अल्लुपात में होगी |”* लेकिन इस 
क्षमता के पीछे जो वास्तविक शक्ति है उसका ख्रोत शरीर-शक्ति नहीं, वरन्‌ 
निर्भवता भौर श्रजेय इच्छा-शक्ति है |३ इस प्रकार श्रहिंसा बलवान भौर वीर 
का गुण है और निर्भयता के बिना असस्मव है।ह 


९, १० इ०, भा० १, प्ृ० २६५ | 

२ ६०, ११-१०-२५, प० २७६ | 

रे स्पीनेज?, पु० ७६०, यू० इ०, भा० १, ४० २६०, धहिन्दि स्वराज्यः, 
४० ६१ | 

४, य० इ०, भा० २, पृ० १११३। 


नैतिक सिद्धान्त-साध्य और साधन ६६ 


तीसरे प्रकार की अहिंसा, जिसको दम अम से अहिंसा कहते हैं, कायर 
और भनामर्द का निष्क्रिय प्रतिरोध है। वास्तव सें वह कायरता का आवरण है । 
प्रैस और भय परस्पर विरोधी शब्द हैं। और इसलिए “कायरता और अहिंसा 
उसी प्रकार साथ-साथ नहीं रह सकते जिस प्रकार पानी ओर आग ।”* 
कायरता म्रुसीबतों का सामना करने के बजाय उनसे भागती, है और 
अस्वाभाविक, अमनुप्योचित और अपसमानजनक है। काण्र विपक्षी से घुणा 
करता है और उसको अधिक-सप्े-अधिक हानि पहुँचाना चाहता है, लेकिन 
उसमें न मरने की शक्ति है, न मारने की | नासर्दी को घुणा ऐसी सूदूस हिंसा 
है जिस पर क़ाबू पाना साधारण हिंसा की अपेक्षा कहीं अधिक कठिन है। 
कायर न ठो ईश्वर से विश्वास करता है, न श्रपने आप सें, इसलिए कायरता 
सब प्रकार की शक्ति का अभाव है। वह बुरी से चुरी बुराई है । भौर वह 
असत्य का सार्ग है, क्योंकि वह सब से बड़े सत्य, मलुष्यों की आध्यात्मिक 
एकता और समानता, को भुला देती है। कायर में उच्चतस प्रेम के प्रदर्शन 
की क्षमता नहीं होती । उसका अहिंसा का ढोंग हिसा का निष्क्रिय खरूप है 
ओर सत्य के प्रति अपराध है। हिंसक में मर्दानगी है, शक्ति है और साहस 
है। उसमें कुछ सच्चाई भी है, क्योंकि चह अपनी भावनाओं के प्रति सच्चा 
है। इसीलिए गांधीजी के शब्दों में, “हिंसक मनुष्य के किसी दिन अहिंसक 
हो जाने की आशा है, लेकिन कायर के लिए कोई आशा नहीं । इसलिए मैंने 
अनेक बार कहा है कि यदि हम अपने आपको, अपनी स्त्रियों को और अ्रपने 
पूजा के स्थानों को कष्ट-सहन की शक्ति से, अर्थात्‌ अ्रद्विंसा से, बचाना नहीं 
जानते, तो हसको, यदि हम सनुष्य हैं, कम-ले-कस लडकर इनकी रक्षा के 
योग्य बनना होगा ।१??* इस प्रकार जब कायरता और हिंसा में चुनाव हो तो 
गांधीजी की राय हिंसा के पक्त सें है। उनके निकट बदुला निष्क्रिय, 
नासर्दानगी और लाचारी के आत्मसमपंण से कहीं अधिक अच्छा है। “यदि 
हमारे हृदय में हिंसा है तो नामर्दानभी पर भ्रहिंसा का आवरण रखने की 
अपेत्ता हिंसा अधिक अच्छी है ।?? * 


आत्स-बल होने के कारण अहिंसा हिंसा के भौतिक बल से प्रसीम 
गुनी शक्ति-शालिनी है और हिंसा की अपेक्षा अ्रहिंसा के ल्षिए बहुत उच्च- 
कोटि के साहस की--बिना मरे सरने के साहस की--अपवश्यकता है। जिस 


९, है०, ४-११-३६, पृ० ३३१ । 
२, य० इं०, भा० हे, प्ृ० र८२-८३ | 
३, है०, २१--१ ०-२६, घु० ३१० | 


डे सर्वोदय तत्त्व-दशन 


भनुप्य में यह उदध्च-कोटि का साहस नहीं उसको भी गांघीजी श्रहिंसा के 
नास पर निरल॑ज्जता के साथ खतरे से भागने की अपेक्षा मारने शोर मरने की 
रब देते हैं। 
अहिंसा ओर हिंसा 

संसार प्राय. अ्रस से हिंसा को वास्तविक शक्ति मान लेता है भोर उसे 
अन्याय, शोषण और दूसरी घुराइयों को दूर करने के लिए आवश्यक समझता 
है । ठुछ श्रश तक इसका कारण यह है कि खाभाविक होने के कारण अहिंसा 
की और ध्यान आकृष्ट नहीं होता, लेकिन साधारण क्रम में बाघक दोने के 
कारण हिंसा ध्यान आक्ृष्ट करती है। प्रेम के असर से करोड़ों कटस्त्रों के 
लड़ाई-रूगढ़े मिट जाते हैं, लेकिन इतिहास इसका उल्लेख नहीं करता । यदि 
दो भादयों में हथियारों से या अदालती--गांधीजी के अनुसार अदालत में भी 
एक प्रकार का दृथियार या पश्चुवल ही हैं -लढ़ाई दो तो उनका नाम अख़बारों 
में छुपे, पास-पढ्ोल वाले उन्हीं की चर्चा करें और शायद इतिहास में भी 
उनका उदलेख हो जाय ।* 

इसके अतिरिक्त, श्रह्िंसक मनुष्य का आश्रय होता है आत्मबल और 
उसके पास कोई दृश्य दृथियार नहीं होते। उसकी बातें ही नहीं, उसके 
कार्य भी प्रभावहीन सालूम होते हैं। इसके प्रतिकूल हिंसा के दृश्य हथियार 
ओर स्पष्ट प्रभाव हैं। ससार आभास से धोखे में भा जाता दै और उसके ऊपर 
हिंसा का जादू है। 

चास्तव में अहिंसा संसार में सब से अधिक क्रियात्मक शक्ति है, चह 
अपने आप कार्य कर सकती है और उसके प्रचार के लिए शारीरिक शक्ति 
की झावश्यकता नहीं। उसकी तुलना में शारीरिक शक्ति कुछ भी नहीं । गांघी- 
जी दोनों शक्तियों की कार्य-विधि की तुलना इन शब्दों में करते हैं. “जो 
मनुष्य घातक हथियारों का प्रयोग करता दै और जिनको अपना शन्न सममतता 
है उनके विनाश पर तुला हुआ है, उसे प्रति २४ घण्टे में कम से-कम कुछ 
आराम की आवश्यकता द्ोती दै और थोड़ी देर के लिये हथियार रख देना 
पढ़ता है. ..सत्य और अ्रहिंसा के पुजारी के लिए यह बात नहीं और 
उसका यह सीधा सा कारण है कि वह बाह्य हथियार नहीं। उनका स्थान 
सनुष्य के हृदय में है और श्राप सोते हों या जागते हों, वद्द सक्रिय रूप से 
कार्य करते रहते हैं. अ्रहिंसा और सत्य का योद्धा सदा और अनवरत रूप 
से सक्रिय रहता है ।”?* 





१, हि० खव०, १० १४२-४३ | 
२, यें० इ ०, २१-१२-१६३१। 


नेतिक सिद्धान्त--साध्य और साधन ७९ 


फिर, आत्म-शक्ति का प्रभाव विरोधी पर उसके अनजान मे पढ़ता है 
और ऐसा प्रभाव उस प्रभाव से कहीं अधिक होता है जिसके बारे में विरोधी 
सचेत होता है। गांधीजी के शब्दों में, “वह ( अ्रहिंसा ) सीधी, अ्रविरत्त, 
किंतु तीन-चौथाई अच्श्य और केवल एक-चौथाई दृश्य है। श्रपनी दइश्यता में 
वह व्यर्थ मालूम पड़ती है...लेकिन वह उग्र रूप से सक्रिय है और अपने 
अन्तिम परिणाम में अ्धिक-से-अधिक प्रभावोत्पादक है...हिंसक मनुष्य का 
कार्य, जब तक वह चलता रहता है, अधिक-से-अधिक दृश्य है, लेकिन वह 
सदा अस्थायी होता है...अहिंसा अधिक-से-अधिक अदृश्य ओर अधिक-से- 
अधिक प्रभावोत्पादक है ।* ?? 


प्रेम की शक्ति, जिसका विकास दुर्बल शरीर वाले के लिये भी सम्भव है, 
इतनी बलवती होती है कि वह बिना सहायता छे पूरे हथियारबन्द संसार का 
विरोध कर सकती है। इसी शक्ति द्वारा कमज़ोर माता, भूल और अवज्ञा 
करने वाले मज़बूत शरीर वाले रूगड़ालू पुत्र को सीधा कर लेती है। यह प्रेम- 
शक्ति प्रयोग में सावंभीम है ।* वास्तव में प्रेम जानवरों के साथ भी कारगर 
होता है। ऐसे मनुष्यों के उदाहरणों का उल्लेख मिलता है जिनका नि्भ॑य प्रेस 
मनुष्यों तक ही मर्याद्ित न था और जो बिना किसी प्रकार की हानि उठाये 
मित्रों की भांति शेरों, सिंहों ओर सांपों के पास्त पहुँचते थे । 


इस प्रकार अहिंसा मनुष्य के पास श्रधिकतम बलशाली शक्ति है-- 
मनुष्य की चतुरता से विनिर्मित विनाशकता के अधिक-से-अधिक शक्तिशाली 
हथियार से भी अधिक शक्तिशाली । 
अहिंसा में असफलता को उसी प्रकार ग्रजाइश नहीं जिस प्रकार हिंसा 
मे सफलता की; क्‍योंकि, “घृणा मारती है जबकि प्रेम जिलाता है... 
जो प्रेम से प्राप्त होता हैं, उसका लाभ सदा के लिये है। जो घृणा से प्राप्त 
होता है वह वास्तव में बोर हो जाता है, क्योंकि चह घुणा को बढ़ाता है ४? 
इसके अ्रतिरिक्त, “सत्याग्रही के लिये कोई समय की सीसा नहीं, और न उसके 
कष्ट-लहन की क्षमता की सीस। है . ,जिसे पराजय कहते हैं वह विजय की 
ऊषा हो सकती हैं। वह जन्म के पूर्व की पीडा हो सकती है।. . .क्रोधरहित 
और दुर्भावनारहित कष्ट-सहन के चढ़ते हुए सूर्य के सामने कठोरतम हृदय 
और गुरुतम अज्ञान अच्श्य हो जाते हैं ।?१ श्रहिंसा की कोई सीमा नही । 
१, ह०, १०-३-३६, पृ० ४१-४२ | 
२, य० इ ०, भा० २, ० ८६८ | 
रे, य० इ ०, भा० २, परृ० ८४६ | 


छ्र्‌ सर्वोदय तत्त्व-दशेन 


यदि एक विशेष मात्रा काफ़ी न मालूम हो तो मात्रा बड़ा देना चाहिये। यह 
अचूक दया है । 

लेकिन प्रहिंसा प्राक्ाश-पुपप या फेयल संत-ऋषियों के ही व्यवहार की 
चीज़ नहीं। ्रात्म-शक्ति होने क कारण यह सब के लिए बराबर सहज है। 
बच्चे, युवा और वयस्क, खिया और पुरुष, व्यक्ति श्रोर समुदाय, सभी उसका 
प्रयोग कर सकते ह। श्रहििंसा सानव-जाति का नियम है, इसलिए घननता भी-- 
बिना भ्रहिंसा के शर्थ के पूर ज्ञान के--उसका प्रयोग कर सकती है । जैसा कि 
गांधीजी ने सन्‌ १६४० में मालिकान्दा में गाधी सेवा सघ! के वार्पिक सम्मेलन 
के ग्रपसर पर कहा था, “प्रट्टिसा सब्र के लिये, सब जगहां के लिये, हर समय 
के लिये है।” उनकी राय है कि व्यक्तिगत श्रौर सामाजिक यीवन के समी क्ेंत्रों 
में श्रोर सभी ब्यवहारों से श्रद्धिसा की 'ध्रभिव्यक्ति दो सकती है भौर द्वोना चाहिए । 

सत्य और पाईसा नए झादर्श नहीं हैं । वह जीवन के शाश्वत नियम 
हैं और हजारों वर्षा से संसार के प्रमुप विचारक श्र घर्म संस्थापक उनकी 
शिक्षा देते रद्दे हैं, लेकिन इन प्राद्शो में गाधीजी के पहिले आज की सी 
सक्रियता भौर गतिशी लता, भर्थ की परिपृर्णता घौर प्रयोग की घ्यापकता न 
थी। यह आ्राद्श या तो केचल सन्त-महात्माश्ों के प्रयोग के लिए थे या 
दुबंलों और कायरों की कमज़ोरी के श्रावरण-रूप । यद्द मान लिया गया था 
कि वह्द ठीक थादर्श हैं, लेकिन यद् भी विश्वास था कि प्पूर्णता, हुर्यलता 
और अन्याय के इस ससार में यह घस्तुतः अच्ययदार्य हैँ। साधारण तरह से 
यह कहा जाता था कि उद्योग-धन्धों में भौर ब्यवसाय में भौर इनसे भी शधिक 
न्यायालयों में भर राजनीति में बिना धोसाधद़ी के सत्य नहीं चल सकता | 
इसी प्रकार गौतमबुद्ध भर ईसा की घधर्म-शिक्षा के बाद भी श्रद्दिसा प्राय सब 
प्रकार के झूगढ़ों के निपटठाने का, समाज के सगठन का और वेयक्तिक और 
सामूहिक सम्बन्धों की सुब्यचस्था फा पर्याप्त साधन नहीं माना जाता था। 
गांधीजी से पहिले अहिंसा का प्रयोग श्रधिकतर धार्मिक मनुष्यों और छोटे- 
छोटे समृहों तक सीमित था और व्यापक प्रयोजनों के लिए नम होता था । 


गांधीजी ने इन छुनियादी नियमों की आधुनिक जीवन की प्रष्ठभूमि में 
नवव्याख्या की है। ससार के दृतिहास में सब से पहिले उन्होंने श्रहिंसा का 
प्रयोग इतने व्यापक पैसाने पर घ्यक्तिगत और सामूहिक जीवन के सथ प्रकार 
के प्रश्नों को दल करने के लिए किया है । इस ब्यापक प्रयोग के लिये उन्होंने 
उपयुक्त संस्थाएं गढ़ी हैं और विशेषज्ञों फो तेयार किया दहै। उन्होंने अपने 


१ ६०, २०-८-३े८, प० २२६ । 





मेतिक सिद्धान्त --साध्य ओर साधन रे 


प्रयोगों द्वारा शिक्षा दी है भौर प्रदर्शित किया कि यद्द 'बादर्श समग्र 
सानव-जाति के प्ययष्टार फे लिए--सव जगधों के लिए, इर समय के लिए, 
जघन की प्रस्येक परिस्थिति के लिए--हैं। संशवरादी संसार वी उन्होंने 
दिखाया है कि सत्य योर पर्दिसा सझ्ञग्य के होथ में सर्वध्रे.्ट यसोध हथियार 
हैं। इस प्रकार उन्होंने एन झादर्शों के शर्थ फी ग्यापक गौर विशद बनाया दे, 
उनवो नए ज्ञीगन फी स्फूृर्ति ठी है शौर गग्यामक बमाया हैं । 





। ४४६ 
नैतिक पिडान्त ( वालू ) 
सत्याग्रही नेता का अनुशासन 


ब्रह्मचय 


सत्य साध्य है और अहिंसा साधन है | 
अहिंसा स्वार्थ-रहित, कष्टटसहन करने चाला प्रेस है जो शरीर भौर मन 
की शुद्धि के बिना अ्रसम्मव हैं। इसलिये सत्याग्रही के लिये यह आवश्यक है 
कि वह अ्रद्धिसा के प्रयोग की क्षमता के विकास्त के लिये शात्मशद्धि 
के श्राधारभूत नेतिक अनुशासन को स्वीकार करे । जिन ब्ततों को गांधीजी 
अरदविसा के विकास के लिये आवश्यक मानते हैं उनमें प्रह्मचयं सबसे अधिक 
महत्वपूर्ण है। चह इस व्रत को इतना ही महत्वपूर्ण मानते हैं जितना 
सत्य को और उनका विश्वास है कि सत्यात्रद्दी नेता को प्रह्मचये को पालन 
करने का भयत्न करना चाहिए और इस बत को, व्यावद्यारिक प्रयोजन के लिये, 
सिद्ध ह्वी कर लेना चाहिए ।"' 
सार्वजनिक और चालू बोली में ब्रह्मचय का श्र्थ है कामलिप्सा का 
संयम या जननेन्द्रिय-विकार का निरोध । लेकिन गाधीजी इस अ्रथ को श्रधूरा, 
खोटा भौर संकुचित सममते हैं। चह ब्रह्मचर्य का बहुत विस्तृत श्रथे करते 
हैं। उनके अनुसार बरह्मचये ईश्वर या ब्रह्म का नियम है जिसका पाज्नन करके 
हम ईश्वर को पा सकते हैं। ब्रद्मचय का मूल श्र्थ है ब्रह्म के सत्य के-- 
शोधसस्बन्धी आचार श्रर्थात्‌ सर्वेन्द्रियसयम । “वब्रल्मचयं का ठीक और पूरा 
अर्थ है धह्म की खोज । , सारी इन्द्रियों के पू्०णं सयम बिना साज्षास्‍्कार 
असंभव है। इसलिए बरह्मचयं का अभिप्राय है सन, वचन और कसे से हर 
समय और दर स्थान में, सम्पूर्ण हन्द्रियों का संयम ।” इस प्रकार श्रपवित्र 
विचार या क्रोध भी ब्रह्मचय की अवद्देलना है। “जब तक अपने विचारों पर 
इतना क्रब्ज़ा न दो जाय कि अ्रपनी इच्छा के बिना एक भी विचार न आने 
पाघे तब तक वह सम्पूर्ण ब्रद्गाचय नहीं ।”? गांधीजी का मत दे कि विस्तृत अर्थ 








१, ह०; २३-७-३८, प० १६२, 'सर्वोदय”, अक्तूबर १६३८, ४० ३४ गाधीजी 
का पन्न | 


नतिक सिद्धान्त! अनुशासन ) ड्ध्‌ 


को भुल्ाकर संकुचित श्रथ में ब्रह्मचय॑-म्रत के पालन का प्रयत्न निष्फत्ष दे... 
और इन्द्रियों को इधर-उधर भटकने देकर जननेन्द्रिय-निरोध का प्रयत्न सदा 
असफल होगा । इसलिए जो संकुचित अर्थ में ब्रह्मचय पालन का प्रयत्न करे 
उसे पहिले से ही प्रत्येक इन्द्रिय को उसके विकार से रोकने का निश्चय कर 
लेना चाहिए ।' 

सच पूछिए तो ब्रह्मचये के त्रत के अनुसार विवाद की गुक्लाइश नहीं, 
क्योंकि विवाह श्रात्म-दर्शन के लिये आवश्यक नहीं। “विवाह उसी प्रकार 
( उच्चतम आध्यात्मिक स्थिति से ) पतन है जिस प्रकार जन्म !7+ 

गांधीजी जानते हैं कि पूर्ण ब्रह्मचय आदर्श स्थिति है और अपूर्ण 
मनुष्य इस ब्रत को पूरी तरह सिद्ध नहीं कर सकता। मगर तब भी हमें 
चाहिए कि हम उसी प्रकार ठीक आदर्श अपने सामने रखें और उस तक 
पहुँचने की शक्ति भर चेष्ट। करें जिस प्रकार जब बच्चों को बाराखडी लिखना 
सिखाया जाता है तो उन्हें अक्षर का अच्छे-से-अच्छा। नमुना दिखाया जाता दे 
और वे यथाशक्ति उसकी हूबहू नकत्व करने की चेष्टा करते हैं |? लेकिन 
गांधीजी व्यावहारिक आदुर्शवादी हैं ओर चह एक ओर आत्मसंयम और 
प्रवृत्तियों को ऊदूव्वंगामी बचाने के प्रयत्न के और दूसरी ओर केवल ज़बर दुस्ती 
इन्द्रियों को दबाने के बीच सीमारेखा खींचते हैं; ओर यद्यपि वह आदर्श 
को नीचा नहीं करते, वह सिन्न-मिन्न नेतिक तलो के व्यक्तियों के लिये क्रम से 
बढ़ता हुआ आत्मसंयस ठीक सममते हैं । उदाहरण के लिये, यदि संत्तान की 
इच्छा है या स्त्री-पुरुष में घनिष्ट मिन्नता और पविन्न साहचये का प्रयोजन है--- 
श्रौर गांधीजी इन इच्छाओं को प्राकृतिक मानते हैं --तो विचाह आवश्यक 
है; रिन्तु यदि आवश्यर हो भी तो यथासंभव विवाद देर से किया जाय 
और विवाह अ्रनुशासन का और ऊद्ध्व॑गामी बनने की प्रक्रिया का, न कि कास- 
लिप्सा का, साधन होना चाहिए । वेचाहिक स्थिति का मूलभूत नियम यह है 
कि सतरी-पुरुष-संयोग केवल तभी न्‍्यायोचित है जब उसका एकमात्र हेतु हो 
संतानोत्पत्ति । ब्रिना श्रजोत्पादन के द्वेतु के विषयेच्छा निम्त-कोटि का 
भ्रष्टाचार है, परमेश्वर और मानवता के प्रति पाप है, और इसलिए चह ठीक 
ही निन्‍्ध माना गया हैं।* सर्यादित रूप सें ( केवल प्रजनन के लिये ) विषय- 
१, देखिए ओआत्म-शुद्धि!, अ० ३, धब्रद्मचय पर म० गाधी के अनुभव?, 

“अनीति की राह पर), आत्मकथा?, मा० ३, अ० ७--८ | 

२, स्पीचेज, पृ० ८२६ | 


» ब्रह्मचर्य पर म० गांधी के विचार', प० र८ | 
४, ह० २३-७-३८, प० १६२ | 


न्ध्ए 


७६ स्वोदय तत्त्व-द्शेन 


संयोग सुन्दर और श्रेष्ठ वस्तु है, इसमें शर्म की कोई बात नही हैं।* गांधीजी 
हिन्द स्टूतियों के हल मत का समर्थन करते हैं कि उन विवाहित लोगों को 
जो इस मूलभूत नियस के अनुसार आचरण करते हैं, ब्रह्मचारी मानना 
चाहिए ।* वह इसे वैवादिक श्रह्मचयं का आदर्श कद्दते हैं और मनुस्खति 
की तरह एक बच्चे को धर्मज और दूसरों को कामज समझते हें | 


वह युवा ख्री-पुरुषों की कठिनाइयों और दुबंलताश्रों को जानते हैं श्रौर 
पाखंड और क्ेवल्षमात्र बाह्य दमन के विरुद्ध में चेतावनी देते हैं। सन्‌ 
१६३७ ई० में दो विवाहित दृम्पतियों को श्राशीर्चाद देते हुए उन्होंने कद्दा 
था, “पाखंडी मत बनो । जो तुम्हारे लिये अ्रसंभव हो उसे सिद्ध करने के 
निष्फल प्रयत्न में अपने स्वास्थ्य को मत खो बेठो । मेंने तुम्हारे सामने ठीक 
आ्राद्श, समकोण रक्‍्खा है। जहां तक द्वो सके उस समकोण तक पहुँचने की 
चेष्टा करो |?” * धद्द लिखते हैं, “जब किसी को थह ज्ञात हो कि वह अपने देनिक 
विचारों में अपनी इृष्छा के प्रतिकूल भी वैवाहिक जीवन व्यतीत कर रहा है, 
तब विवाद्द ही अधिकतम प्राकृतिक और चांछुनीय स्थिति है ।!”४ उनका 
विश्वास है कि “मन को विकारपूर्ण रहने देकर शरीर को दबाने की कोशिश 
करना द्वानिकर है [”" वह इस बात पर ज़ोर देते हैं कि बह्मचर्थ केवल 
शारीरिक नहीं, मानसिक स्थिति है। उन विवाद्दित श्ली-पुरुषों के लिये, जो 
सतान नहीं चाहते, काम-लिप्सा को जीतना चाहते हैं, लेकिन ऐसा करने में 
असफल हदें, गांधीजी 'सुरक्षित-काल” के तरीक़े को अ्जुचित नहीं बताते, 
क्योंकि उसमें आत्म-संयस का एक तत्त्व है [* 


ह०; रे८-६-१६, प० ५६ और २५-४-३६, पृ० ८४ | 
ह०, १४-३-३२६, ४० ३६॥ 

« ह०; २४-४-३७, पघु० ८२ | 

, य० इ०, भा० २, पए० १२१४ । 

« आत्म-शुद्धि', ए० १३। 

, देखिए गाधीजी और श्रीमती मार्ग रेट सेंगर की वातचीत, श्री महादेव देसाई 
लिखित विवरण, ह० २५४-१-२६, पृ० ३६३---८। प्र्जोत्मत्ति 
की रोकथाम के पक्ष में होते हुए भी गाधीजी आधुनिक इृत्रिम निग्नहों के 
विरोधी हैं और आत्मसयम के जीवन को ठीक साधन मानते हैं | कृत्रिम 
उपाय सनुष्य को उसके कर्म के फल से बचाने का प्रयत्न करते हैं और 
निःसत्वकारी, कामोत्तेजनावद्ध क, उच्छन्लुलताजनक हैं और नैतिक और 
शारीरिक सर्वनाश का निश्चित साधन हैं। 


#ी 4 ०७६ >ए ७ 


नेतिक सिद्धान्त ( अनुशासन ) रे 


गांधीजी ने अपने लेखों में इस बात के कारण बताए है कि क्‍यों 
सत्याग्रही नेता को ब्रह्मचये या वेवाहिक ब्रह्मचयं के आदर्श को व्यावहारिक 
प्रयोजनों के लिये सिद्ध कर लेना चाहिण। यदि नेता लगभग पूर्ण ब्रह्मचारी 
है तो व्यावहारिक दृष्टिकोण से उसके लिये कुछ भी असंभव न होगा । यदि 
जनन-शक्ति का दुरुपयोग करने के बकाय उसकी रक्षा होती है, तो वह 
उच्चतम सूजनात्मक शक्ति मे परिणत हो जाती है। कामवासना पर अनुशासन 
व्यक्ति की शारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक शक्ति बढ़ाता है। पूर्ण 
प्रह्मचर्य का शर्थ है विचारों पर पूर्ण नियंत्रण | विचार ही हमारे वचन और 
कर्म की जड़ है। हमारे वचन और कर्म डसी नेतिक तल पर होते है 
जिस पर हमारा विचार। “इसलिए पूर्खप से नियंत्रित विचार सर्वेश्रेष्ठ 
शक्ति है और चद्द स्वय( बिना किसी बाह्य सहायता के ) काय कर सकता 
है” “प्रिचार-नियंत्रण का अर्थ है कम-ले-कम शक्ति द्वारा श्रधिक-से-अधिक 
कार्य ।” २ इसके अतिरिक्त सत्य और अहिंसा की सिद्धि--जिसका श्र्थ है 
मनुष्य-जाति की सेत्रा द्वारा सावभौस प्रेम की सिद्धि--केचलमात्र ब्रह्मचारी के 
लिये संभव है। मनुध्य-जीवन का ध्येय या तो श्रात्म-सुख हो सकता है या 
विषय-त्रासनामय शरीर की कासनापूर्ति। वासनासय जीवन शरीर के बधन 
को दृढ करता है श्रौर आत्म-संयम, स्वार्थराहित्य और अ्रवासक्ति का--जिनके 
बिना मनुष्य सत्याप्रही नहीं हो सकता--विरोधी है । ब्रह्मचयं या वेचाहिक 
प्रह्मचय सावजनिक सेवा में लगे हुए सत्याग्रही को निजी छुट्ठस्त्र के मँम्टटों से 
बचाता है।* 
१, ह० , २३-७-३८, पृ० १६२ 

२, ₹०, १०-६-३६, परृ० १६० | 

श्री रामकृष्ण परमहस के अनुसार यदि कोई मनुष्य १२ वर्ष तक पूर्श 

ब्रह्मचारी रहे तो उसे श्रेष्ठ शक्ति प्राप्त होती है| उसके अन्दर एक नवीन 

जञान-नाड़ी का विकास होता है, वह सब कुछ याद रख सबता है ओर सब 

कुछ जान सकता है। देखिए रोसा रोला कृत (लाइफ आफ रामकृष्ण?, प्ु० 

१७७ । इसी पुस्तक में रोम रोलां का कहना है कि सभी महायन्‌ रहस्यवादियों 

ओर अधिकतर अध्यात्मवादियों का स्पष्ट अनुभव है कि विपयवासना के 

शारीरिक और मानसिक त्याग से उच्चवोटि की आध्यात्मिक शक्ति और 

सचित सुजनात्मक शक्ति प्राप्त होती है। 
है, आत्म-शुद्धि!, पृ० ११। 

बाइबिल का निम्न उद्धरण गाधीजी के मत से मिलता-जुलता है;-- 

£वबह जो अविवाहित है ईश्वरीय बातो की और ईश्वर को प्रसन्न करने की 


छ्प सर्वोद्य तत्त्व-दशेन 


गांधीजी के अश्रन्य सिद्धान्तों की अ्रपेक्षा प्रह्मचय सम्बन्धी उनके 
सिद्धान्तों के बारे में बहुत अधिक गलतफ़्हसी और श्रालोचना हुई 
है। उनके मित्रों और आलोचकों ने कद्दा है कि भ्राधुनिक सनोविज्ञान और 
चिकित्साशास्त्र के भ्रनुसन्धानों के विरुद्ध गांधीजी प्रवृत्तियों के ज्ञबरदस्ती 
दबाने पर ज़ोर देते हैं; संन्यास भर त्याग के जीवन से विश्वास के कारण 
उनके प्रह्मचर्य सम्बन्धी विचार वास्तविकता से दूर जा पढ़े हैं; विषयेच्चा 
केवलमान्न शारीरिक कार्य न होकर जीवन-प्रजचनन या जीवन-विस्तार का साघन 
है, और यदि सब बातों को ध्यान में रखें तो उनका यह सिद्धांत दुबल है।' 


लेकिन गांधीजी पर बलपूचक प्रवृत्तियों को दवाने का दोषारोपण 
अनुचित है । उनके लेखों में ऐसे वाक््यों की बहुतायत हैं जो यह सिद्ध करते 
हैं कि गांधीजी आधुनिक मनोविज्ञान और चिकित्सा-शास्त्र की इस शिक्षा के 
प्रति उठासीन नहीं हैं कि कार्य करने की प्रवृत्तियों को केवल दगाना 
संकटमय भौर रोगकारी दै | इसी श्रध्याय सें ऊपर दिये गए तीन उद्धरण 
इस बात का प्रमाण हैं।* विस्तार के भय से श्रधिक उद्धरण देना अनावश्यक है। 


जैसा कि ऊपर सत्य के सम्बन्ध में गाधीजी के विचारों की विवेचना 

करने में बताया गया है, वह उन लोगों में जो स्वतन्त्र रीति से, स्वयं अपने 
ही प्रयास से, सत्य का निर्धारण करते हैं और उनमें जो दूसरों द्वारा 
विकसित सत्य को स्वीकार करते हैं भर उसपर आचरण करते हैं--नेतिक 
पूर्णंता के लिए क्रियात्मक साधना करने वाले नेताओं और साधारण स्थिति के 
अलुगामियों में--फर्क करते हैं | सत्याग्रही नेताओं से ही व्यावहारिक 
प्रयोजनों के लिए ब्रह्मचय के आदर्श की सिद्धि की गांधीजी की मांग है। 


चिन्ता करता है, किन्तु वह जो विवाहित है, सासारिक वार्तों की और 
अपनी स्त्री को प्रसन्न करने की चिन्ता करता है।” “कोरिंथियन्स?, 
७|।३२-३३ | 

१, राधाकृष्णन , “महात्मा गाधी, ए० श्८, ४८, १०५, १६१, 
आर्यन पाथः, सितम्बर १६३१८, प० ४५२, 
सी० एफ० एन्ड्रथ ज्ञ, महात्मा गाधीज आइडियाज़ञ?, प्रृ० १०१, 
'सीचेज), श्री एन्ड्रयूज को अस्तावना, 
“इण्डियन रिव्यू ', जुलाई १६३८, स्पैंट का गांधीजी ऐज़ ए साइकालो- 
जिस्ट! शीषक लेख । 


२, देखिए पृ० ७६ | 


नेतिक सिद्धान्त ( अनुशासन ) ७६ 


जहाँ तक साथारण भनुष्यों का सम्बन्ध है, गांधीजी उनके सामने भी ठीक 
आदर्श रखते हैं, लेकिन वह चाहते हैं कि साधारण सनुष्य यथाशक्ति उस 
आदर्श तक पहुँचने का प्रयास करें । उनके लिए गांधीजी 'सुरक्षित-काल” के 
तरीके की भी अनुमति देते हैं | लेकिन प्रजनन के हेतु के बिना विषयेच्छा को 
वह संयमहीनता समझते है और उसके विरुद्ध एक जोरदार दलील रखते हैं । 
वह कहते हैं, “किसी आदुर्श के व्यवहार की फोई सीमा नहीं हो सकती | 
लेकिन प्रत्येक व्यक्ति इस बात को मानेगा कि अमर्यादित विषय्रेच्छा का 
एकमात्र परिणास व्यक्ति श्रोर मनुष्य-जाति का निश्चित विनाश ही हो 
सकता है ।”?* 


लेकिन गांधीजी ब्रह्मचय को असम्भव आदर्श नही मानते | वह आत्मा 
की विकास-क्षमता को सीसाबद्ध करने से इन्कार करते हैं | डनका विश्वास है 
कि सब की श्रात्मा एक है और सफल आत्म-नियन्न्रण ,,,एक भी उदाहरण. 
का स्पष्ट विश्वसनीय प्रमाण निश्चयात्सक है | उदाहरण के लिए यदि ब्रह्मचय 
गांधीजी के लिए सम्भव है तो क्सी भी मनुष्य के लिए, जो आवश्यक प्रयत्न 
फरता है, सम्भव है [* उनका कहना है कि सभी देशों के छुछ महान व्यक्तियों 
ने इस उच्च आदुर्श पर श्राचरण किया है | 


आधुनिक सनोविज्ञान का भी यही निष्कर्ष है कि मानृषी प्रवृत्तियों में 
बढे हेर-फेर हुए हैं, उनमें ऊद्ध्व॑गामी होने की बेहद क्षमता है और इसी क्षमता 
का उपयोग व्यक्तिगत श्रौर सामाजिक प्रगति का मार्ग है| यह निष्कर्ष गांधी- 
जी के मत का पोषक है । स्वर्गीय डा० जे० डी० अनविन के अलुसन्धानों 
का भी निष्कर्ष है कि समाज का सांस्कृतिक विकास ठीक उसी अनुपात से 
होता है जिससे वह विवाह के पहिले और बाद में विषयेच्छा के अवसरों को 
मर्यादित करता है। * लेकिन जैसा कि आल्डुस हकक्‍्सले का कहना है, दबाव 
पर आधारित विषयेच्छा-नियंत्रण के परिणास-स्वरूप उत्पन्न सामाजिक शक्ति 
से सांस्कृतिक विकास की आशा की जा सकती है, पर यह आवश्यक नहीं 
कि उससे नेतिक विकास भी हो।* लेकिन गांधीजी का आदर्श केवल यंत्रवत्‌ 
विषयेच्छा-नियंत्रण की अपेक्ता कहीं अधिक उच्च है और इसलिए हकक्‍्सले की 
आलोचना उसको लागू नहीं हो सकती । 


१, ह०, २०-३-३७, प्रृ० ४४। 

२, ह०, ३०-४--२८, ४० १२५। 

३, जे० डी० अनविन, सिक्स ऐश्ड कल्चर! । 
४, इक्सले, 'एल्ड्स ऐर्ड सीन्स”, ए० रेश्८। 


“5 सर्वोदिय तत्त्व-दर्शेन 


$ धर 


श्राज जब झनवरत वासना-पूर्ति का जीचन आत्म-दर्शन और आत्मा- 
भिव्यक्ति के साथ ससीकृत किया जाता है, जब स्ववन्त्र प्रेम, आज़माइशी 
विवाह और सुगम तल्ाक़ का फेशन है, ससार को गांधीजी के से नेताओं की 
झावश्यकता है जो हमें समझा सके कि विषय्रेच्छा मनुष्य की एकमात्र व्रास्त- 
विकता नहीं है और पाशवी इच्छाश्रों के नियंत्रण और पुनर्शिक्षण के बिना 
आत्सानुभृति असम्भव है। 


अस्वाद 

प्रह्मचयं के साधनों में से गांधीजी ने अ्रस्वाद को स्वतन्त्र त्रव का स्थान 
दिया है [* इस ब्रत का अथ है कि हमारा खाना सादा होना चादिए और दमको 
रस के लिए नहीं, शरीर को क़ायम रखने के लिए ही भोजन करना चाहिए।* 
खाद-बृतति से छुटकारा पाने के लिए गाधीजी उपचास भर भोजन-सम्बन्धी 
प्रतिबन्ध की, विशेषकर वासनोत्तेजक भोजन से बचने की, सिफारिश करते हैं। 
लेकिन यह अनुशासन तभी उपयोगी होता है जब मन भी देह-दमन में साथ 
देता है अर्थात जब सन से विषय-भोग के प्रति वराग्य द्ो जाता है।? गांधी- 
जी का मत हे ऊ़ि प्रार्थना के रूप में निरन्तर प्रयास भी आवश्यक है, क्योंकि 
पूर्णता थ्रोर भूलों से मुक्ति केव््न ईश्वर की कृपा से ही प्राप्त होती है । 


अभय 
सत्य और अ्रदिंसा के विकास के लिए श्रभय आवश्यक है। असत्य 
और हिंसा की जढ़ भय ही है। सश्र ही कायरता का स्ोत है। गांघीनी के 


१, ब्रह्मचय के अन्य मुख्य साधन हैं--ब्रह्मचरय की आवश्यकता का अनुभव, 
पवित्र साथी और पवित्र पुस्तकें रखना, प्रार्थना और सत्य, अहिंसा आदि 
१० ब्रत। 

२, आ्रात्मकथा?, भा० ४, अ० २७ | 

३, वही, भा० हे, आअ० ८ । 

४, आधुनिक चिकित्साशास्र, जीवशास्र, शरीरशास्र ओर मनोविशान के 
अनुसन्धानों के परिणामस्वरुप इस बात का पर्यात्त प्रमाण प्राप्त हैं कि 
विभाजक भावनाएं, जिनमें से मुझय क्रोध और डर हैं, सामाजिक विकास 
के कारण अव अनावश्यक और हानिवर हो गई हैं। प्राचीन काल में वह 
मनुष्यजाति की जीवनरज्षा में सहायक थीं, क्योकि वह खतरे के वक्त 
शरीर को उत्तेजित कर देती थी | उस उत्तेजित अवस्था मे मनुष्य, यदि 
खतरेका कारण वलवान हुआ तो भाग कर और यदि कमजोर हुआ तो उस 
पर हमला करके अपनी रक्षा करता था। सामाजिक विकास के कारण 


है # ई 0५ 
नेतिक सिद्धान्त ( अनुशासन ) : कक, 


शब्दों में “सस्भवतः कायरता बढी-से-बड़ी हिंसा है। वह निश्चय ही ख्‌रैजी 
और ऐसो ही दूसरी बातों की अपेक्षा जिन्हें हिंसा का नाम दिया जाता है, 
भ्रधिक बढ़ी ( हिंसा ) है; क्योंकि वह ईश्वर में श्रद्धा की कमी और उसके 
गुणों के श्रश्ान से उत्पन्न होती है [?' सत्य और अहिसा का विकास केवल 
बलवान ही कर सकते हैं, लेकिन बल निर्भयता में हैं, शरीर के सांस घढ़ जाने 
में नहीं।* निरंकुश शासन आतंक के आधार पर ही पनपता है। गांधीजी 
निर्भयता पर बहुत क्षोर देते हैं, उसे आत्स-श॒ुद्धि का लक्षण मानते हैं और 
स्वराज्य की भय-ध्याग के शब्दों में परिभाषा करते हैं ।* 

गांधीजी की हलचलों का एक उद्देश्य यह रहा दे कि वह अपने देश- 
वासियों के आत्म-विश्वास को दृढ़ करें और उनकी डर और अधीनता की 
भावना को दूर कर दें। निससंदेह चह भारतवासियों को निर्भयता के गुण 
का विकास फरने और उसको व्यवहार में लाने की शिक्षा देने मे बहुत कुछ 
सफल हुए हैं। वाईकाउंट सेमुअल खिखते हैं, “ उन्होंने हिन्दोस्तानी को 
अपनी पीठ सीधी करने, अपनी आंखें उठाने ओर परिस्थिति का निश्चल दृष्टि 
से सामना करने की शिक्षा दी ।!”?४ गांधीजी श्रभय का श्रर्थ इन शब्दों में 
करते हैं :--“समस्त बाह्य भयों से झुक्ति--मौत का भय, धन माल छुटने का 
भय, कुहुस्ब-परिवार सम्बन्धी भय, रोग का भय, आहार का भय, आबरू- 
हज़्ज़त का भय, किसीको बुरा लगने का भय --यों भय की वंशावली जितना 
बढ़ावें बढ़ाई जा सकती है ।?'* लेकिन नि्यता आवे केसे ? “भयमात्र देह 





आज खतरे का रूप बदल गया है, ओ५ भागकर या हमला करके या 
दूसरी शारीरिक क्रियाओ से उनसे रक्षा नहीं हो सकती। रक्ा के लिए, 
जटिल मानसिक ओर नैतिक क्रियाओं की आवश्यकता होती है । विभाजक 
भावनाओं द्वारा उत्तन्न उत्तेजना, जो पहले शारीरिक क्रियाओ द्वारा दूर हो 
जाती थी, अब इन क्रियाओं के सत्चा के लिए. अनावश्यक हो जाने के 
कारण तेजाबियत पैदा कर देती है और स्वास्थ्य के लिए हानिकर और 
रोेगोत्यादक है । देखिये, आर० बी० ग्रेग, दी पावर आँव नानवायोलैंस? 
आ० ४ और ११; डब्ल्यू० बी० कैनन बाडीली चेंजेज्ञ इन पेन, हंगर, फियर 
एड रेज? | 

१, यूं० इ*०, भा० ३, पए० ६७६ | 

२. हिन्द खराज्य', पृ० ६१। 

३, 'स्पीचेज?, पृ० ८२४, यं० इं०, ७-१-३२ । 

४. राधाकृष्णन , महात्मा गांघी?, पृ० २६४॥ 

४, आत्मशुद्धि?, पृ० रे३। 


पर सर्वोद्य तत्त्व-दशेन 


के कारण हैं, देद-सम्बन्धी रोग--भआासक्ति दूर हो वो अभय सहज ही 
प्राप्त हो !?* अनासक्ति के विकास के लिए हमको अपनी वासनाओं को, उन 
आतरिक शत्न॒श्नों को, जीतना होगा जिनसे सबको डरना चाहिए। गांधीजी 
का मत है कि आत्मसंयस द्वारा हमको मानसिक समता प्राप्त करना चाहिए । 
उस स्थित-प्रश्ष के लिए, जिसने अपने भापको जीत लिया है, वाद्य भय अपने 
आप छूट जाते हैं, लेकिन दस दशा की सिद्धि उसीके लिए सम्भव है, जिसको 
शरीर का अतिक्रमण करने वाली श्रात्मा की कलक दिखाई दे । ऐसे ब्यक्ति में 
डँचे से-डँचे बक्षिदान की 'हमता होती है । इसीलिए गांधीजी का विश्वास है 
कि, “सचमुच वह भद्दान्‌ राष्ट्र है जद्दांक ज्ञोग मौत के तकिये पर अपना 
सिर टेकते हैं। जिसने मौत का डर तोड़ दिया है उसे फिर कोई डर नहीं 
रहता हैं ।??* गांधीजी प्राथना की और बिना हिचकिचाहट के श्न्तरात्मा 
की आशा मानने को आवश्यकता पर ज़ोर देते हैं। अंतरात्मा की श्रावाज्‌ 
ईश्वर की इच्छा है, और पत्येक विचार और कार्य का अन्तिस विचारक है।* 
दृढ़ निश्चय, सतत प्रयत्न और आत्स-विश्वास का विकास भी आ्रावश्यक है ।* 


अस्तेय 
सत्य और श्रह्विंसा में अ्रस्तेव औ्रोर श्रपरिग्रह, जो अस्तेय का निष्कर्ष 
है, का सी समावेश है। अस्तेय, अपरिप्रह, शारीरिक श्रम श्रौर स्वदेशी यही 
ब्त गाघीजी के तल्वदर्शन के आथिक पहलू को निर्धारित करते हैं । 
प्रकट है कि सत्य श्रोर सावभौम प्रेम के साधक को चोरी नहीं करना 
चाहिए | लेकिन गांधीजी अस्तेय का प्रयोग साधारण चालू श्रथ की अ्रपेत्षा 
कहीं अ्रधिक विस्तृत भ्रथ में करते हैं | दूसरे की वस्तु का उसकी अनुमति के 


१, आत्मशुद्धि!, प्ृ० ३४ | 

२, “हिंद खराज्य', पृ० १५५ | 

२, य० ३०, १-७-३२, 'एथिकल रेलिजन?, पृ० ४१। 

४, आत्म-शुद्धि' ए० ३४१। आर» बी० ग्रेण निर्मयता के विकास के लिए. 
इन साधनों के उपयोग का परामर्श देते हैं :--प्रतिदिन मनुष्य-जाति 
वी एकता और शाश्रवत आदर्शों के बारे में नियमित रूप से ध्यान, 
बच्चा को निर्भयता की उचित शिक्षा, घोड़ेपर चढने, नाव चलाने आदि ऐसे 
खेली वी शिक्षा जिनसे खतरों का चत॒रतापूर्ण क्रियाओं से सामना करने की 
सनोबृत्ति का विकास होता है और इस प्रकार बहुत कुछ डर वेंनानिक 


दिलचस्पी में बदल जाता है। देखिए ग्रेण, (दि पावर आव नानवायोलेन्स', 
४० २६०-६२ | 


नेतिक सिद्धान्त ( अनुशासन ) परे 


बिना लेना, या किसी वस्तु को इस विश्वास से अपने पास रख लेना कि वह 
किसीकी भी नहीं है--चोरी के यह केवलसात्र दृष्टान्त नहीं । किसी भी 
वस्तु को, जिसकी हमको श्रावश्यकता नहीं है, लेना; पिता का अपने बालकों 
के जाने बिना उन्हें मालूम न होने देने की इच्छा से चुपचाप किसी चीज का 
खाना; आवश्यकताशों को उचित से श्रघिक बढ़ाना; किसीकी चीज को देख 
कर ललचाना; भविष्य में किसी वस्तु को प्राप्त करने के बारे में चिंतित होना; 
विचारों की चोरी--ये सब श्रस्तेय के ध्रत के विरुद्ध मानसिक या शारीरिक 
श्रपराधों के दृष्टान्त हैं ।* 
अपरिग्रह 

अपरिग्रह श्रस्तेय के श्रथ का उन वस्तुओं के श्रधिकार में रखने तक 
विस्तार है जिनकी हमको निकट वतमान में आवश्यकता नहीं है। पूर्ण 
अपरिय्रह पूर्ण प्रेम का परिणाम है, और हसका अ्रर्थ द्वै पूर्ण त्याग । उसके 
अज्ुुसार न तो मलुप्य के मकान होने चाहिए ओर न कल के लिए खाने और 
कपड़े का संग्रह । मनुष्य को अपने नित्य के खाने के लिए ईश्वर के सहारे 
रहना चाहिए। शरीर भी एक प्रकार की सम्पत्ति है और मनुष्य को चाहिए 
कि जय तक शरीर रद्दे चह उसका उपयोग सेवा के लिए करना सीखे | इस 
प्रकार रोटी नहीं, सेवा ही उसकी सच्ची खूराक वन जाना चाहिए ।१ विचारों 
के सम्बन्ध में अ्परिश्रह का शर्थ है कि तथाकथित ज्ञान, जो हमें आंतरिक 
जीवन के मूल्यों से शोर मनुप्य-जाति की सेवा से हटाता है, सीधा-सादा 
अज्ञान है, और हमको उससे बचना चाहिए ।* इस प्रकार अपरिग्रह का 
धर्थ है जड़ पदार्थों पर आ्राश्मित न होना । उसका यद्ध भी निष्कर्ष है कि किसी 
भी प्रकार की निजी संपत्ति न होनी चाहिए। निजी संपत्ति को हटाने के बारे 
में गांधीजी के विचार कम्यूनिस्टों से भी शआगे बढ़े हुए हैं। 


लेकिन पूर्ण अ्परिप्रह एक काल्पनिक धारणा है और कोई उसके 
झनुसार पूरी तरह व्यवहार नहीं कर सकता । गांधीजी के शब्दों में, 
“धारंत से किसी चीजू पर भ्रधिकार न रखना अपने शरीर पर से अ्रपने कपडे 
उतार देने की तरह नहीं; वक्कि श्रपनी हृष्टियों पर से अ्रपना मांस उतार देने 
फी तरद् है ।?४ “लेकिन यदि हम इस (प्रत की सिद्धि) के लिए प्रयत्नशील 
१, ्रात्मशुद्धिग, पृ० ३३-२५। 
बही, ए० २६-३० ॥ 
यही, पृ० ३०-३१ | 
राधाकृष्णन, महात्मा गाघी?, पूृ० ४६ | 





गप / छ ० 


पे सर्वोदिय तत्त्व-द्शन 


हों तो दस संसार में समता की दशा की स्थापना में किसी भी दूसरी पदुति 
की भ्रपेत्ा अधिक सफल हो सकते हें” ।* 

गांधीजी यह मानते हैं कि सत्याग्रही की नेतिक और आध्यात्सिक 
उन्नति के लिये शारीरिक भर सांस्कृतिक सहूलियतों को एक हदृद तक 

आवश्यकता है। लेकिन इन आवश्यकताशों की पूर्ति एक तल से ऊपर न 

जाना चाहिए, क्‍योंकि यदि ऐसा न होगा और सत्याग्रद्दी की आवश्यकताशों 

की वृद्धि होती रद्देगी, तो उसकी वासना-प्रियता बढ़ेगी, उसके आध्यात्मिक 
विकास में रुकाबटे पढ़ें गी, उसका शारीरिक और सानसिक श्रधःपतन होगा 
ओर वह सनुप्य-जातिकी सेवा के उच्च ध्येय से दूर द्वोता जायगा।* 
१, माडने रिव्यू? (अक्तूबर १६३५) में एन० के० वसु का लेख, 'ऐल इंटरव्यू 
विद महात्मा गाधी? । 

२, सीधी-सादी सस्कृति के मनुष्यों में व्यक्तिगत सम्पत्ति का प्रायः अभाव है । 
उदाहरण के लिए एस्किमो और अरापेश जातियों मे लगभग सभी सम्पत्ति 
सार्वजनिक होती है | कहा जाता है कि एस्किमो लोग सम्पत्ति के प्रति इतने 
उदासीन हैं कि वह उससे घुणा-सी करते हैं। जैसा कि जिलेस्पी साहव ने 
लिखा है, जिन सस्कतियों भे सश्चय-बृत्ति पर ज़ोर दिया जाता है उनमें वह 
(सम्नय-इृत्ति ) शक्ति और सुरक्षा के सा4 सम्बन्धित रहती है। जिलेस्पी 
का सुझाव है कि सामाजिक सुरक्षा का उचित प्रवन्ध करने से, शक्ति-बृत्ति 
को निरुत्साहित करने से ओर आत्मसम्मान का आधार-शक्ति और बाह्य 
सम्पत्ति के स्थान पर समाज में सहयोग की मावना को बनाने से मनुष्य- 
खभाव वी किसी दृढ़, आन्तरिक आवश्यकता की उपेक्षा न होगी, वरन्‌ 
समाज ह.रा विरचित व्यक्तिगत सम्पत्ति की आवश्यकता दूर हो जायगी 
और युवा व्यक्तियों की चिन्तायुक्त प्रतिक्रियाओं का और वयस्क मनुष्यों की 
विषादयुक्त प्रतिक्रियाओं का एक कारण दूर हो सकेगा । जिस प्रकार का 
चरित्र सन्तोषप्रद नवससाज के विकास के लिए आवश्यक है उसके 
आधारभूत गुण जिलेंस्पी साहव के अनुसार हैं---समाज के अन्दर अज्ञात- 
नाम रहने वी ( प्रसिद्धि से बचने ) बी इच्छा, योग्यता का विकास और 
कुशलता प्राप्ति, न कि बाह्य सम्पत्ति का सद्जय; सहयोग, न कि भ्तियोगिता 
की भावना, खतन्त्रता के आधार को यथाथंवादी दृष्टिकोण से खीकार करना 
अर्थात्‌ खतन्त्रता के लिए खतरे उठाना और श्रदि आवश्यवता हो तो 
प्रत्येक प्रकार के बलिदान को, मृत्यु की भी खीकार करना |--'साइकोला- 
जिकल एफेक्ट्स आऑव बॉर ऑन सिट्जिन ऐशड सोल्जरः, अ० ३ और ७, 
विशेषकर धृ० १०० और २४० । ०, 
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ट्र्स्टी 
. थदि सम्पत्ति पर व्यक्तिगत स्वामित्व सच्चे और अहिंसक साधनों से 
दूर हो सके तो गांधीजी उसके हटा देने के पक्त में हैं । 
जबतक मनुष्य भ्रपनी तात्कालिक आवश्यकताओं के अतिरिक्त अ्रन्य 
सम्पत्ति के त्याग के लिए तेयार नहीं हैं, उन्हें सम्पत्ति की ओर अपना रुख़ 
बदल देना चाहिए और सम्पत्ति के स्वासी की तरह नहीं, उसके संरक्षक 
( टूस्टी ) की तरह आचरण करना चाहिए ओर सम्पत्ति का उपयोग समाज 
के द्वित के ल्िणु करना चाहिए ।* 


यदि सब अपरिग्रह, शारीरिक श्रम और सम्पत्ति का दूस्टी की 
तरह उपयोग करने के आदर्शों के श्रनुसार चले तो समाज में आर्थिक समता 
स्थापित हो जाय । यद्दि उन आदर्शों पर सब आशिकरूप से व्यवह्दार करें तो 
भी परिणास-सर्वरूप वितरण न्‍्यायोचित होगा। इसीलिए गांधीजी कइते हैं, 
“सेरा आदर्श है सम-वितरण, लेकिन जहां तक में देख सकता हूं उसकी 
सिद्धि नहीं हो सकती । इसलिए में न्‍्यायोचित वितरण के लिए कार्य कर 
रहा हूँ 0११ 

गांधीजी सबसे टूस्टी की भांति उनकी सम्पत्ति का उपयोग कराने के 
लिए समझाने-बुझाने और अहिंसक अ्रसहयोग के साधनों का आश्रय लेंगे।* 
यदि आवश्यक हो तो वह इसके लिए भी तेयार हैं कि राज्य कम-से-कम 
बल-प्रयोग द्वारा आर्थिक अवस्था का समीकरण करे । लेकिन वह राज्य को 
अविश्वाप्त की दृष्टि से देखते हैं, क्योंकि राज्य हिंसा पर आधारित है, और 
स्वेच्छा से किये गए अहिंसक काय को अपेक्षाकृत अधिक अच्छा समझते है।* 


भारतवर्ष के समाजवादी प्रायः गांधीजी की दूस्टी की धारणा की 
आक्षोचना करते हैं | वे कहते हैं कि पू'जीपति मज़दूरों के साथ अपने बर्ताव 
में गांधीजी के इन विचारों से अनुचित लाभ उठाते हैं; किन्तु गांधीजी के 
अनुसार दृस्टी का सिद्धान्त अद्िसा का आवश्यक परिणाम है। वह कोई 
ज्णिक्साधन या धोखादेही की बात नहीं है। “प्लुके विश्वास है कि चह 
मेरे अ्रन्य सिद्धान्तों के बाद भी जीवित रहेगा। उसके पीछे दर्शन और धसे 
की स्वीकृति है। यद्द बात कि सम्पत्तिवानों ने उस सिद्धान्त के अनुसार 
१, आत्म-शुद्धि, ० २४-२५ | 
२, य० इ०, भा० रे, पृ० १२४ । 
३ यं० इं०, २६-११-३१ । 
४. ऊपर उद्धृत एन० के० बसु का लेख । ५ 
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आचरण नहीं किया, सिद्धान्त की असत्यता नहीं, घनवानों की कमज्ञोरी 
साबित करती है। कोई दूसरा सिद्धान्त श्रहिंसा से मेल नहीं खाता ॥?*१ 

माक्सवादी भौर गाधीजी दोनों इस बात के विरुद्ध हैं कि व्यक्तिगत 
सम्पत्ति का दुरुपयोग हो, उसको शोपण का साधन बनाया जाय या उसके 
उपयोग में जनद्वित की उपेक्षा दो । लेकिन गांधीजी राज्य के विरोधी हें और 
उसकी शक्ति को नहीं बढ़ाना चाहते, क्योंकि राज्य सदा निर्धनों का शोषक 
रहा है | माक्संवादियों के प्रतिकूल वह प्‌ु/जीपतियों और दूसरे सम्पत्तिवानों 
कौ--जिनके हाथ में ग्राज उत्पादन के साधन हैं--सुघार का एक ओर 
अचसर देना चाहते हैं | इसलिए वह इस बात के पक्ष में हैं कि पु/जीपति 
और सम्पत्तिवान, जनसत के दबाव से, अपनी सम्पत्ति का प्रबन्ध और 
उपयोग राष्ट्रहिठ के लिए करें भौर उनको इस सेवा के बदले लाभ का राष्ट्र 
द्वारा निर्धारित अश उनके निजी व्यय के लिए मिल जाय । उनके वाद उनके 
बच्चे, यदि वे योग्य हों, संरक्षक बने रहें। लेकिन इस दूस्टी-प्रथा के विकास 
के लिए जागरूक जनमत आवश्यक है ।* 

माक्संवाद के सामाजिक आदर्श के अनुसार भी ट्ूस्टी की घारणा 
श्रावश्यक है | वर्गद्दीन समाज सें, जिसमें हिंसा और मुनाफे का उद्देश्य 
दूर दो चुकेंगे, पद्द मनुष्य जिनके सुपुर्द उत्पादन-सम्बन्धी तथा अन्य 
कार्य होंगे, वेतन पाने वाले राज्य-कर्मचारी न होंगे, क्‍योंकि वर्गद्रीन समाज 
राज्यहीन भी द्वोगा | इन मलुष्यों को अपने निर्वाह के ज्िए घन या उसके 
समतुल्‍्य वस्तुओं की श्रावश्यकता होगी और यदि चद्द उनके सुपुर्द किये गए 
कार्यों के प्रबन्ध में, स्वाथरद्वित सेवा के आदर्श से प्रेरित होकर द्रस्टी की 
भांति व्यवह्दार न करेंगे तो वर्गहीन और राज्यहीन समाज का अख्तित्व ही 
ख़तरे में पढ़ जायगा ।* 


निधन 
ता 

गांधीजी के आज्लोचकों को निर्धनता के आदर्श पर भी आपत्ति है। 
लेकिन याद रखना चाहिए कि श्रपरिग्रह का ब्र॒व स्वेच्छा से स्वीकृत निर्धनता 
का झादर्श है। वह देवी नम्नता की निर्घनता है मिससे मनुष्य का नेतिक 
ओर श्ध्यात्मिक विकास होता है| वह निराशा और आलस्य पर आधारित 
दरिद्रता की और जबरदस्ती की निर्धनता नहीं, जो व्यक्ति का अधघःपतन करती 
१, ह्‌०; १६-५१ २-३६, पु० ३७६ | 
२, ह्‌०, डरे ६-३--४६, पघु० धरे | 
रे, काका कालेलकर, “'गाधीवाद; समाजवाद', पृ० ५८-६० | 
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है। ज़बरदस्ती की निर्धनता की मुसीबत मे पढ़े मनुष्यों को गांधीजी स्वेच्छा 
से स्वीकार की हुई निर्धनता की शिक्षा नहीं देते | वह जानते हैं कि आर्थिक 
दृष्टि से भारत की जनता की दशा बहुत ही असनन्‍्तोषप्रद है। भारत 
संसार के सबसे अ्रधिक निर्धन देशों में से है। ढीक प्रकार के नेतिक और 
नागरिक जीवन के लिए जितनी आय की आवश्यकता होती है, भारत के 
अधिकतर निवासियों की आय उससे भी बहुत कम है। “उन्होंने कभी 
बाहुल्‍थ का दुःख नहीं जाना जिससे वे स्वेच्छा से स्व्रीकार किये हुए कष्ट- 
सहन, भूख या दूसरी शारीरिक असुविधा के सुख की क़द्र कर सके ।””* 
गांधीजी द्वारा अंग्र जी सरकार के द॒ढ विरोध का एक कारण भारत का आर्थिक 
विनाश और शोषण था। आमोद्योगसंघ और चर्खास्ंघ का काय भारत के 
ग्राम्य जीवन के आधिक नव-निर्माण की और निर्धनता-पीड़ित जनता की दशा 
सुधारने की गांधीजी की तीत्र इच्छा की मूर्तिमान अभिव्यक्ति है। 


सार्वजनिक सेवा को समर्पित गांधीजी का लम्बा जीवन अपरिग्रह का 
नमूना है। अपरिग्रह के तात्त्क और शाब्दिक अर्थ में उन्होंने तत्परता के 
साथ इस ब्रत पर आचरण किया, कठोर त्यागपूर्ण अनुशासन स्वीकार 
किया और अपनी शारीरिक आवश्यकताओं को घटा-घटा कर कम-से-कम 
कर दिया | 


अपरिग्रह का ओचित्य 


गांधीजी सन्नय-प्रद्रुति के नियन्त्रण को सत्याग्रही के लिए. आवश्यक 
अन्नुशासन क्यों मानते हैं ? इसका कारण गांधीजी के मूलभूत सिद्धान्त भी है 
और कुछ व्यावहारिक बातें भी । अपरिग्रह का सिद्धान्त आत्मशक्ति मे गांधीजी 
के विश्वास का परिणाम है। आत्मशक्ति सब जड़ साधनों का झतिक्रमण 
करती है और आध्यात्मिक उन्नति, अर्थात्‌ आध्यात्मिक एकता की अनुभूति 
के लिए यह नितांत आ्रावश्यक है कि हम शरीर को कसे और अपनी आवश्य- 
कताओं को कम करें | प्रकृति उतना ही उत्पन्न करती है जितना कि तात्का- 
लिक आवश्यकताओं के लिए पर्याप्त है और उससे अधिक नहीं ।* आध्या- 
त्मिक एकता के सिद्धान्त की यह सांग है कि हम दरिद्वता और आर्थिक 
असमता ओर इनकी छुराइयां दूर करने का प्रयत्व कर और इसके लिए 


१, म० गांधी, दि हील आव फासचून! (१६२२), ४० ७२*-६ । 


२, आत्म-शुद्धि', ए० २७-२८, 'स्पीचेजः, पृ० ३२४; ह०, १०-१२-१६ ३८, 
पु० रे७३े | 
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श्रावश्यक है कि हम फल की बात भुत्ञाकर केवल उतना भर रक्‍्खें जो हसारी 
वर्तमान आवश्यकताओं के लिए फाफ़ी है !* 

गांधीजी इस आदु्श की अपने धार्मिक विश्वार्सों के शब्दों में भी 
व्याझ्या करते हैं | जिसे हम अज्ञानवश अपनी सम्पत्ति कहते हैं उस सबका 
शकमात्न स्त्रामी सष्टा है। मनुष्य इतना तुच्छु अछु है कि उसका सम्पत्ति- 
अधिकार का विचार द्वास्यास्पद मालूम होता है और ईश्वर के सर्वाधिकार 
के विरुद्ध अपराध है। ईश्वर-सजित होने के नाते उसे वाहिएु कि चह सब- 
कुछ त्याग दे और उसे खर॒ंष्टा के चरणों पर अरप॑ण कर दे । सब जीघों की सेवा 
में जीवन ज्यतीत करने के दृढ़ निश्चय का सूचक यह समर्पण इस जीवन के लिए 
आवश्यक वस्तुओं के डपयोग के श्रीचित्य का कारण और उसकी शर्त है | उन 
सन्‍तों और पैग़स्थरों का अनुभव, जिन्होंने स्वेच्छा से निरधनता का जीवन 
व्यतीत किया और जिनकी आध्यात्मिक देन इत्िद्दास में महत्त्वपूर्ण है, हमको 
विश्वास दिलाता है कि ईश्वर को पूर्ण समर्पण और यह अडिग आस्था कि 
हमारी आवश्यकता अचश्य पूरी होंगी कभी निष्फल्त नहीं जाते |* पेसी 
वस्तुओं को अपने पास रखना जिनकी हमें इस समय आवश्यकता नहीं है, 
ईश्वर में हमारी दृढ़ श्रद्धा की कमी की सूचक है | 

मनुष्य की धन-प्रियता के हानिकर मानसिक और नेतिक प्रभाव का 
गांधीजी का तज़ुर्बा भी उनके इस विश्वास को दृढ़ करता है| उनका विचार 
है कि घन के बारे में ईसा की सुचिख्यात कठोर शिक्षा* हमारे लिए. जीवन 
का शाश्वत नियम है । ईसा की भाति गांधीजी का भी विश्वास है कि कोई भी 
ईश्वर और घन दोनों की सेवा नहीं कर सकता। उनका अज्लुभव है कि 
सम्पत्ति दढ़ आसक्ति उत्पन्न करती है, उसका सनुष्य के त्रिचार और काये 
पर एकाधिकार होने लगता है, मनुष्य आत्मा की नितांत उपेक्षा करने लगता 
है और आध्यात्मिक श्रवनति दोने लगती है। संसार में बहुत-सी हिंसा का 

कारण सम्पत्ति-सम्बन्धी रूगड़े हैं । 


१, पस्पीचेजः, ए० २८७; ३२४, आत्म-शुद्धि!, पृ० र८। 

२. ह०, ३०-१-३७ में प्रकाशित गाधीजी के व्याख्यान | 

३. “एक अमीर आदमी के ईश्वरीय राज्य में जाने की अपेक्षा ऊट का सुई 
के नाके में से निकल जाना ज्यादा आसान है।” "मैथ्यूट, १६, २४ | 
“न तो यात्रा का यैला रक्‍्खो, न थैली में सोना, चादी या पीतल, न दो 
कोट, न जूते, न छुड़िया, क्योंकि मज़दुर खाना पाने का अधिकारी है।” 
संध्यू , १०, ६१० ) 
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गांधीजी ने सन्‌ १६३६ है ० में अमेरिकन धर्मशिक्षक डा० सॉट से कहा 
था, “यह मेरा अनुभव पर आधारित दृढ़ विश्वास है कि आ्राध्यात्सिक मामलों 
में घन का महत्त्व कम-से-कस है ।??" डा० मॉट के साथ एक दूसरी बातचीत 
में सत्याग्रही के जीवन में घन के स्थान के बारे में अपने विचारों को सार-रूप 
मे रखते हुए उन्होंने कहा था, “मैंने सदा अनुभव किया है कि जब एक 
धार्मिक संस्था के पास आवश्यकता से अधिक धन होता है, उसके लिए 
ईश्वर में अदा खो देने का और घन में श्रद्धा रखने का ख़तरा होता है'** 
आपको घन के आश्रय पर रहना छोड़ देना होगा । बात यह है कि जैसे ही 
धन-सम्बन्धी सुरक्षितता निश्चित हो जाती है, आध्यात्मिक दिवालियापन भी 
निश्चित हो जाता है? ।* 


यदि हम गांधीजी की आधारभूत धारणाओं--आत्म-शक्ति में विश्वास, 
सर्वेभूतहिंत का ध्येय और नेतिक साधनों की आवश्यकता--के ओऔचित्य को 
मान लें तो उनके निष्कर्ष को मानना ही पड़ेगा | जान-बूसकर, स्वेच्छा से 
स्वीकार की हुईं निर्धेनता आध्यात्मिक एकता की श्रनुभूति मे सहायक होगी । 
चह हमें निर्मथ घनावेगी और जीवन की सादगी के कारण हमें सत्य की 
साधना के लिए काफ़ी समय सिलेगा । वह समाज के आर्थिक संगठन और 
आर्थिक सस्बन्धों में क्रान्ति उपस्थित कर देगी और प्रतिहवन्द्रिता और शोषण, 
युद्ध ओर साम्राज्यवाद और जनसाधारण के विकास के दूसरे प्रतिबन्ध दूर 
हो जायेंगे । सत्याग्रही नेताओं और कुछ हद तक साधारण सत्याग्रहियों के 
लिए भी अपरिप्रह आवश्यक है, क्‍योंकि वह उनको जेल के कठोर जीवन 
ओर सरकार द्वारा सम्पत्ति के जब्त किये जाने के लिए तेयार करता है। 

यदि हसारा आदर्श है नेतिक नत्र-निर्माण, न कि इन्द्विय-तृप्ति, तो हमें 
ऐसे समाज का विकास करना होगा जिसके नेता इच्छापुर्वक स्वीकृत निर्धनता 


१९, ह० २६-१२-३१६, एु० रे६८ । 

२. ह० १०-१२-३८, प० २७१ | श्री महादेव देसाई ने अपरिय्रह पर गांधीजी 
के विचारों का सार इन शब्दों में दिया है :-- 
“हो सकता है कि आपको जड़पदार्थों के प्रयोग का या उनके स्वामित्व का 
अवसर हो, लेक्नि जीवन का रहस्य यह है कि उसका अभाव आपको न 
अखरे । यदि आप किसी उद्दे श्य के लिए जीवन समर्पण करने को तैयार 
हैं तो उसके लिए धन भी आजायेगा, लेक्नि यदि धन नहीं है तो उसका 
अभाव आपको अखरेगा नहीं और आपका उद्दिष्ट कार्य चलता रहेगा, 
शायद धन के श्रभाव मे ओर मी अच्छी तरह चलता रहेगा ।” 


७ *. सर्वोदय तस्व-दशेन 


के आदर्श से अलुप्राणित हों और जिसमें जनलाधारण सें, विलासिता 
और अघ.पतन करने वाली दरिद्वता की चरमसीमाश्रों से बचकर, जीवन की 
आवश्यक सहूलियतों का न्‍्यायोचित वितरण हो । 


शरीर-श्रम 
इन्हीं त्र्तों से सम्बन्धित शारीरिक श्रम का व्रत है। यूरोप में पहले- 
पहल रूसी विचारक बान्डारिफ ने इस आदश पर बहुत जोर दिया था। 
किन्तु हस आदर्श के वास्तविक प्रचारक टाल्स्टाय भौर रस्किन थे। गांधीजी 
इस सिद्धान्त के लिए टाल्स्टाय और रस्क्तिन के श्रति बहुत ऋणी हैं। यह 
ब्रत अस्तेय के सिद्धांत का निष्कर्ष है और अपरिग्रह की सिद्धि का साधन है। 


शारीरिक श्रम के नियम का श्र्थ है कि मजुष्य को हाथ-पेर की मेहनत 
से, अपना पसीना बह्दाकर, रोटी कमाना चाहिए। रोटी जीवन की अनिवाय 
प्राथमिक आवश्यकताश्ं का प्रतीक है । इन आवश्यकत्ताओं के लिए उस्पादक 
श्रम की आवश्यकता पढ़ती है और नो हत आवश्यक वस्तुओं का उपभोग 
बिना इस श्रम में ठीक तरह हिस्सा लिये करता है चह चोर है। तथाकथित 
समय पर धास्तव में भ्रष्ट मनुष्य, जो अपनी आवश्यकताएँ बढ़ाते हैं और 
शारीरिक श्रम नहीं करते, ग़रीबों का शोषण करते हैं और उनका अपनी 
सन्तुष्टि फे साघनसात्र की तरह उपयोग करते हैं । 


इन प्राथमिक आवश्यकताओं में भोजन का स्थान पहला है, इसलिए 
शारीरिक श्रम के आादर्श-स्वरूप को खेती से सम्बन्धित होना चाहिए। यदि 
यह सम्भव हो तो शारीरिक श्रम प्राथमिक आवश्यकता से सम्बन्धित किसी 
दूसरे उत्पादक-श्रम के रूप में होना चाहिए। इसके उदाहरण हैं कताई, 
घुनाई, बढ़ई या लोहार का काम, इत्यादि । चर्खे के प्रति गांधीजी का प्रेम 
इस कारण है कि कताई, अ्रपेक्षाकृत खेती से भी अधिक, शारीरिक श्रम का 
सार्वभीम रूप बनने के योग्य है । वह लिखते हैं, “सत्याग्रही उत्पादक कार्य 
में लगता है और लाखों मनुष्यों के लिए कताई से श्रधिक सरल और अधिक 
उत्पादक कोई और कार्य नहीं ।””* इसके अतिरिक्त, “किसी दूसरे ग्रामोद्योग 
में ग्रामवासियों को अधिकतम संख्या के हाथों में, अर्पतस प्‌*जी और संगठन 
सबनन्‍्धी अयास से, इतना श्रधिक रुपया रखने की क्षमता नहीं है जितनी 
कताई और उसकी सहायक प्रक्रियाओं में है [?* सत्याग्रह आन्दोलन के साथ 
सस्बन्धित होने के कारण चर्खा भारत की जनता के अहिंसा को विकसित 


१, ह०, २-१२-३६, पृ० ३६० । 
२, ह्‌०, १६-१२-३६, पु० ३७६ | ) 


नेतिक सिद्धान्त ( अनुशासन ) ६१ 


करने के प्रयास का प्रतीक भी हो सयत्त है। 


किन्तु शारीरिक श्रम में गांधीजी बोछधिक श्रम को नहीं सम्मिलित करते। 
क्योंकि, शारीरिक आवश्यकताओं की पूच्ति शरीर द्वारा ही होना चाहिए, 
केवल मानसिक या बौद्धिक श्रम आत्सा के लिए है | वह अपनी खबर तुष्टि 
है। उसके लिए कभी मेहनताना नहीं मांगना प्वाहिए ।”" बौद्धिक कार्य और 
रोटी कमाने के अतिरिक्त अन्य शारीरिक श्रम प्रेम का श्रस होना चाहिये और 
उसे केवल समाज के हित के लिए करना चाहिये ।" इस पझआदुर्श के व्यवहार 
का परिणाम होगा श्रपरिग्रह और उससे केन्द्रीय उत्पादन का मूलोच्चेद हो 
जायगा। 

लेकिन यह आवश्यक है कि शारीरिक श्रम, जिसको गांधीजी 
सर्वोत्तृष्ट समाज-सेवा समझते हैं? दबाव से या ज़बरदस्ती नहीं, स्वेच्छा से 
स्वीकार किया गया हो। निःसंदेह आज करोड़ों भारतचासी श्राधे वर्ष शारीरिक 
श्रम करते हैं। लेकिन यदि सम्भव होता तो वह इस नियम को टाल देते । 
उनका नियम-पालन ज़बरदस्ती का है और वह उनकी शुद्ध भावनाओं को 
दुबंत और निर्जीव बना देता है और द्रिद्वता, रोग और असनन्‍्तोष को जन्स 
देता है। 

इस आदर्श पर पूरी तरह व्यवहार करना कठिन है; किन्तु यदि पूरे 
नियस का पालन न करके भी मलुष्य अपने देनिक भोजन के लिए पर्याप्त 
शारीरिक श्रम करें तो समाज इस आदर्श की ओर बहुत बढ़ेगा। अपनी 
आवश्यकता से अधिक पेदा करने वालों को अपनी (आवश्यकता से) अधिक 
आमदनी के ज़्यादातर हिस्से का उपयोग समाज के हित के लिए करना 
होगा। दूसरे शब्दों में 'प्रावश्यकता से अधिक सम्पत्ति पर स्वामित्व भौर 
टूस्टीपन साथ-साथ चलेंगे ।? जैसा कि ऊपर बताया जा छुका है, हो सकता 
है कि दृस्टीपन के आदर्श के अनुसार पूरी तरह व्यवहार न हो सके; लेकिन 
इन आदर्शो पर चलने के प्रयत्न से कम-से-कम, धन का न्‍्याथोचित वितरण 
हो जायगा। 

यदि मनुष्य स्वेच्छा से शारीरिक श्रम के आदश्श को अपनायें तो 
निस्सन्देह संसार आजसे कहीं अधिक सुखी, शान्तिपू्ण और स्वस्थ दो 
जायगा। इस नियम का हसारे चातावरण पर क्रान्तिकारी प्रभाव होगा। 





१. ह०, २१-६-३५४, पृ० १५६ । 
२. ह०, १-६-२५४, पृ० १२४; २६-६-३५४, पृ० १५४६ । 
हे, यं०इ०, २६-११-१६३१ | 


ध्र्‌ सर्वोद्य तत्त्व-द्शेन 


नेतिक इष्टिकोण से जीवन में सादगी आयगी, अ्िसात्मक सिद्धांतों के 
अनुसार जीवन को गढ़ना आसान हो जायगा और अन्‍्तहृष्टि का शारीरिक 
श्रस के साथ सामअस्य होगा। शारीरिक दृष्टिकोण से बीमारियां बहुत घटेगी 
भौर शरीर स्वस्थ और सुच्द दोगा। बौद्धिक दृष्टिकोण से सनोविज्ञान के पंढित 
और शिज्षाविशेषज्ञ बहुत दिनों से यद्द मानते आये हें कि हाथों से काये 
करने से मानसिक विकास में ब्रहुत सद्दायता मिलती है। आर्थिक दृष्टि से 
यह नियस आधुनिक संसार के बहुत से रोगों की अचूक दवा है । वह गांवों 
ओर देश को र्वाचलम्बी बना देगा ।। वह गरीबी और अमीरी दोनों को 
फम करेगा, गरीबों का शोषण रोकेगा और घनिकों की श्रेष्ठठा की धारणा 
फो दूर करेगा । दरएक मलुष्य अपन। स्वय॑ स्वामी बन जायगा और वर्गभेद 
सिंद जायगे ।* 


स्वदेशी 


स्वदेशी का प्रत गांधीजी के तत्त्व-दुशन में बढ़ा महत्वपूर्ण है । स्वदेशी 
का श्र है चह जो अपने देश का हो या अपने देश में बना द्वो। गांधीजी 
के अनुसार स्वदेशी “धार्मिक अनुशासन है जिसका पालन व्यक्ति को उससे 
होने वाले शारीरिक कष्ट की बिहकुल्न उपेक्षा करके करना चाहिये ।??१ चह्द इसे 
जीवन का पवितन्न नियम बताते हैं और उनका विचार है कि यह नियस 
बुनियादी मनुष्य-स्वभाव में सन्निद्वित है।* 

स्वदेशी का उद्देश्य राजनेतिक नहीं, आ्राध्यात्मिक है। उद्देश्य यह है 
कि मनुष्य को सब जानदारों के साथ आध्यात्मिक एकता की अनुभूति 
हो सके । शरीर उस पएकत्ता की पूर्ण अनुभूति में रुकावद डालता 
है और आत्मा का स्थायी या स्वाभाविक निवास-स्थान नहीं है, 
इसलिए आध्यात्मिक और चरम अ्रथे में स्वदेशी श्रात्मा की सांसारिक 
बधन से सुक्ति का सूचक दे ।* जब तक श्रात्मा मुक्त न दो जाय, आध्यात्मिक 
एकता की अनुभूति का एकमात्न सार्ग है जानदारों की सेवा। स्वदेशी का 
नियम सेवा के एकमात्र ठीक मार्ग फा निर्देशक है। गांधीजी इस नियम की 


१, अहिंसात्मक आदरशों से, विशेषरूप से, शारीरिक श्रम और अ्रपरिग्रह से, 
केन्द्रित उ्तादन और मुनाफे का उद्दे श्य मेल नहीं खाते । विस्तृत विवेचन 
के लिए अ० ८ और ११ देखिये । 

२, 'स्पीचेज”, प्ृ० र८० । 

« वही; ए० २३२५ । 
४. यखरवदा मंदिर, एु० ८६ । हे 


न्प्ण 


नैतिक सिद्धांन्त ( अनुशासन ) ६३ 


परिभाषा इन शब्दों में करते हैं :--“स्वदेशी हमारे अन्दर वह भावना है 
जो हम पर यह प्रतिबन्ध लगाती है कि हस अ्रपेक्षाकत अधिक दूर के 
वातावरण को छोड़कर पास के वातावरण का उपयोग कर और उसकी सेवा 
करें ।?* “मुझे अपने निकटतस पढ़ोसी को सुलाकर दूर के पडोसी की सेवा 
न करनी चाहिये [?? * 


स्वदेशी उच्चकोटि की शाध्यात्मिक देश-भक्ति है। उसका अर्थ है कि 
हमको दूसरे देशों की अपेक्षा अपने देश की सेवा करना चाहिये और अपने 
देश के अन्दर दूर के स्थानों की अ्पेज्ञा अपने निकट्वर्ती पडोस की सेवा में 
लगना चाहिये । इस आदर्श की यह भी मांग है फ्रि हम अपने देश के 
झादर्शा और संस्थाश्रों को अपनाएं । इसका श्र्थ है कि सुपरिचित 
संस्थाश्रों के श्रति विचाररहित अन्घ आसक्ति नहीं, बल्कि ऐसा प्रेम होना 
चाहिये जो अच्छाई-बुराई को परख सकता है, जब आवश्यकता हो तो 
उनका सुधार और विकास कर सकता है और दूसरों की स्वस्थ और हितकारी 
विशेषताओं को अ्रपत्ता सकता है। स्पष्ट है कि वर्तमान समाज के स्थस्थ 
अंशों के श्रति यही उचित रुख़ है। इस नियम की उपेक्षा का अर्थ है पूर्व 
परम्परा के मूल्यवान अँंशों का अनावश्यक विरोध, असन्तोष को उत्तेजित 
करना श्रीर जनता को कष्ट देना । 


गांधीजी इस बात पर ज़ोर देते हैं कि पडोस और देश का हमारी 
सेवा पर पहला अधिकार है, पर उनके इस अल्ुरोध को उस संकीर्ण 
आक्रमणकारी जातीयत्तावाद्‌ के साथ समीकृत करना, जो दूसरों के विनाश पर 
पनपता है, नितान्‍्त अमपूर्ण है । सेवा की शुद्धता स्वदेशी का जीवन-प्राण 
है। साधनों की अशुद्धता स्वदेशी के आध्यात्सिक उद्देश्य को निष्फल कर 
देगी। इस प्रकार स्वदेशी का आदर्श समुदायों के संकीर्ण, स्वार्थपूर्ण हितों को 
और देश के या मनुष्य-जाति के हिंत की उपेक्षा को कभी प्रोत्साहन नहीं 
देता | स्वदेशी की केवल यह सांग है कि हम अपने पडोसियों के प्रति अपने 
उचित कत्तंव्यों का पालन करें और उनको इस बात के लिए तेयार करें कि, 
आवश्यकता पढ़ने पर, चह अपने आपको देश ओर विश्व के हित के लिए 

१, 'स्पीचेज", पु० २७५। 

२. सालूस होता है कि यही नियम ईसा के बार-बार यह कहने का कारण था कि 
उनका जीवनोई श्य यहूदियों से सम्बन्धित था और इसी कारण उन्होने 
अपने शिष्यों को यहूदी लोगो के अतिरिक्त दूसरों के पास जाने से रोका 
और इनको धर्म-पथ-प्रष्ट यहूदियों के पास भेजा । 


६७ सर्वोद्य तस्व-दर्शन 


बलिदान कर द॑ | गांघीजी के शब्दों में, (पैरा देश-प्रेम निराकरणशीलर 
(परिमित) और (दूसरों को) सम्मिलित करने वाला (ज्यापक) दोनों है। वह 
निराकरणशील इस अ्रर्थ में है कि मे नन्नता के साथ अपना ध्यान अपनी 
जन्मभूमि तक परिमित रखता हूं, लेकिन वह व्यापक इस श्रर्थ में हें कि मेरी 
सेवा प्रतिद्दन्द्रितापू्ण नहीं दे ।!?* “में हिन्दुस्तान की उन्नति इसलिए चाहता 
हूं जिसमें समस्त विश्व का कल्याण हो। में नहीं चाहता कि हिन्दुस्तान 
दूसरी जातियों के घिनाश (के आधार) पर उन्नति करे [? * 

गांधीजी ने स्वदेशी फो विश्व-सेवा की पराकाष्ठा बतलाया है, * भ्रौर 
उन्होंने इस वात का विवेचन किया है कि क्यों अ्रपेक्ञाकत निकटतम की सेवा 
चांदनीय है | वह कहते है कि हमारी सेवा की क्षमता जिस ससार में हम 
रहते हैं उसके ज्ञान से परिसित है। इसलिए हमारा प्रथम कक्तंज्य यद्द है कि 
हस अपने आपको प्रपने उन पद़ोसियों की सेवा को समर्प॑ण कर दें जो हमारे 
निकटतम हैं और जिनको हम सबसे अधिक श्रष्छी तरद्द जानते हैं।* 
पड़ोसियों की शुद्ध सेवा से उन लोगों की जो हस से दूर रहते हैं कभी हानि 
नद्दीं हो सकती । इसके विपरीत जो मन्नुष्य दूर के निवात्तियों की सेवा करने 
जाता है वह दोदरा श्रपतधी है। वह अपने पड़ोसियों की--जिनकों उसकी 
सेवा पर अधिकार है--दोष-पूर्ण उपेज्ञा का अपराधी है। उसका प्रयास दूर 
के निवासियों के प्रति श्रनिच्छित घुराई होगी, क्योंकि अपने श्रज्ञान के कारण 
सम्भचततः वह नए स्थान के वातावरण को विकछुब्ध कर देगा।” इसके 
अतिरिक्त जब सनुष्य अपने लिकट्वर्ती पढ़ोसियों फी भी ठीक से सेवा करने 
योग्य नहीं, तब दूर के रुथानों की सेवा की बात सोचना दंभ है । 

गांधीजी का विश्वास है कि गीता की शिक्षा--अ्रपने कर्तव्य ( स्व-घर्म ) 
पालन में झत्यु भी श्रेयस्कर है, दूसरे का कत्तव्य (पर-घर्म) भयपुर्ण है-- 
स्वदेशी के कर्त्तव्य को भी ज्ञागू है, क्योंकि अपने निकट्वर्ती वातावरण के 

सम्बन्ध में स्वदेशी हो स्वघर्म है ।* 


« स्पीचेज़ः, ए० श८१। 

य० इ०, भा० २, ए० ६६४ | 
« यरवदा मन्दिर, पृ० ६३ । 
« हैं०, २८-प८-३२६, पए० २२७। 
. यरवदा मदिर', पृ० ८६-६१ | 
« 'स्पीचेज!, प० २८१ । 
« यरदा मंदिर, पृ० ६१ | 


छ # #८ «€ ,०ए लत >७ 


नेतिक सिद्धान्त ( अनुशासन ) ६४ 


गांधीजी का पूरा तत्वदर्शन स्वदेशी के सिद्धान्त से अलुप्राणित है। 
उन्तकी संस्कृति सम्बन्धी धारणाओं पर, आध्यात्मिक विश्वासों और नेंतिक 
सिद्धान्तों पर, सामाजिक, राजनेंतिक, आर्थिक भौर शिक्षा-ससम्बन्धी विचारों 
पर इस आदर्श की गहरी छाप पडी है । 


उनके संस्क्ृति सम्बन्धी विचारों में स्वदेशी की धारणा की श्रभिव्यक्ति 
भारतवर्ष की ग्रामीण सभ्यता के प्रति उनके प्रेम में हैं और इस प्रेम का 
कारण है इस संस्कृति के आध्यात्मिक और अहिंसात्मक मूल्य | गांधीजी 
बिना सोचे-समसे पश्चिम की प्रत्येक बात से घृणा नहीं करते' । लेकिन निःसंदेह 
वह आधुनिक सभ्यता की हिंसा और जड़वाद की निन्‍दा करते हैं। चह 
शाधुनिक सभ्यता को अ्रविश्वास की दृष्टि से देखते हैं, क्योंकि उनका कहना 
है कि वासनाप्रियता और शक्ति-पूजा की धुन में यह सभ्यता आत्मा और 
डसके विकास की उपेक्षा करती है। विभाशकता की कला का भयप्रद विकास 
भौर औौद्योगीकरण के दोष॑--होड, शोषण, घनप्रियता, युद्ध और 
साम्राज्यवाद--इन सय का परिणाम है आध्यात्मिक और नेंतिक अधःपतन । 
जो आत्मा की प्राथमिकता में विश्वास करते हैं उनको गांधीजी के इस निष्कर्ष 
पर कोई आपत्ति न होगी कि आ्राधुनिक सभ्यता क्षणिक है श्रोर केवल नाम- 
मात्र की सभ्यता है।* उनके आध्यात्मिक और नेतिक विचारों का आधार 
भारत की दाशनिक परम्परा है। उन्होंने प्राचीन भारतीय आदर्शों की 


नव-व्याख्या की है और उनका आधुनिक जीवन की परिस्थिति में उपयोग 
किया है। 


स्वदेशी का सिद्धान्त धर्म की ओर उनके रुख को भी स्पष्ट करता है । 
“जहाँ तक धर्म का सिद्धांत है.. मुझे चाहिये कि में अपने आपको अपने 
पूर्वजों के धरम तक सीमित रक्ख्‌'. ., अर्थात्‌ अपने निकटवर्ती धार्मिक 
वातावरण का उपयोग करू'। यदि झुझे वह दोषपूर्ण सालूम हो तो सुमे 
चाहिए में उसे दोषों से मुक्त करके उसकी सेवा करू' ॥??३ 





१, “मुकझमे यह मानने को काफी नम्नता है कि पश्चिम में ऐसा बहुत कुछ है 
. जिसे अपनाना हमारे लिए, लाभदायक होगा। बुद्धिमत्ता किसी एक महाद्वीप 
या जाति का एकाधिकार नही है। पश्चिम की सभ्यता के प्रति मेरा विरोध 
वास्तव भे उसके बिना सोचे-समझे नक्कल करने का विरोध है |”? य० इं०, 
भा०, हे, प्र० २८६ | च 
२, हिन्द स्वराज”, अ० ६ और १३। 
३, स्पीचेज़् ', पु० २७३-७४। 


६६ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


सामाजिक और राजमैतिक छेत्र में भी चष्ट देशी संस्थाओं फे उपयोग 
भौर उनको दीप-सुक्त करने में विश्वास करते हैं। उदादरण के त्विप, उनके 
अ्ष्कित्तर सस्याग्रहदी शस्र, ग्रसहयोग, सविनय श्राज्नाभंग, उपवास, धरना 
हत्यादि प्राचीन भ रत के राजनेतिक भौर सामाजिक प्रतिरौध-विधियों के 
आधुनिक संस्कृत स्तझूप है। सामाजिक चेन्न में वह चर्णाक्षम-धर्म के समर्थक 
हैं, यद्यपि ग्राजकल की जाति-पांति की प्रथा के विरोधी हैँ । 

शिक्षा के क्षेत्र मे दक्षिण श्रफ्रीक्य के दिनों से ही वद शाम्रद् पूर्वक 
यह कहते रहे हँ कि शिक्षा-प्रणाली को राष्ट्रीय परम्परा से मेल साना चाहिए 
ओर उसका माध्यम सातृभाषा होना चाहिये । 

प्रार्थिक क्षेत्र में वह देश के और गांवों के भी स्वावलम्धन के पन्ष में 
हैं। हां, चह यह श्रवश्य मानते हैं कि बाहर से ऐसी चीज़ों के मंगाने में कोई 
हानि नही जो उन्नति के लिए शआावश्यक हैं।' उनके अनुसार स्वदेशी का 
अर्थ है 'विदेशी वस्तुओं का निराकरण करके देश सें वन्नी वस्तुओं का प्रयोग, 
जद्दां तक यह प्रयोग घरेलू घन्धों फी रक्षा के लिए धात्वश्यक है--विशेषकर 
उन धन्धों की रक्ता के लिए जिनके बिना भारत कंगाल हो जायगा [?!* 
“विदेशों में वनी वस्तुओं को केवल इस कारण प्यस्वीकार करना कि वह 
विदेशी हैं भौर राष्ट्रीय समय औभौर घन को अपने देश में उन चस्तुश्रों के 
उत्पादन की उन्नति में व्यय करना जिनके लिए देश अजुपयुक्त है, अपराधपूर्ण 
मू्खंता है भर स्वदेशी की भावना का निषेध है ।??? 


स्पष्ट दे कि गांधीजी सब प्रकार के अन्तर्राष्ट्रीय ब्यापार के विरोघी नहीं 


१ खदेशी के इस रूप के बारे में गाधीजी के विचारों का विवास हुआ है। 
मिशनरी कान्प्रेन्स. मद्रास (१६१६), में दिये हुए उनके स्वदेशी? शीर्षक 
भाषण से पता चलता है कि तब वह देश के पूर्ण खावलम्बन के और शेप 
ससार से आर्थिक प्थकत्व के पक्ष में थे। भारत के दूसरे देशों के साथ 
व्यापार के बारे में उन्होंने कहा, “यदि भारत के बाहर से व्यापार की एक 
वस्तु भी न आई होती तो आज यह देश दूध और शहद से भरापूरा 
होता , यह देश अपने आप (बिना दूसरे देशों बी सहायता के) रह सकता 
है यदि केवल वह अपनी सीसा के अन्दर अपनी आवश्यकता की प्रत्येक 
वस्तु उत्तन्न वर ले ओर उसकी इस प्रकार के उत्पादन में सहायता मिले।” 
'ससीचेज़", ए० २७८। 

२, य० ई०, भा० २, ए० ७६७ | 

रे, 'यरवदा मदिर', पु० ६६-६७। 
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हैं, यय्यपि उनका मत है कि आयात केवल उन्हीं वस्तुओं तक परिमित रहना 
चाहिए जो हमारे विकास के क्षिए. आवश्यक हैं और जो यहाँ पेदा नहीं की 
जा सकतीं और निर्यात विदेशियों के वास्तविक लाभ की वस्तुशोों तक |? 
स्त्रदेशी के श्रादृ्श के अनुसार सब तरह के विदेशी कपडे का निराकरण 
झावश्यक है। भँग्नेज़ों के आने के पद्दिले भारत अपनी आवश्यक्ता का कपढ़ा 
बना लेता था और वैसा ही आज भी कर सकता है । इसके अतिरिक्त भारत 
के से खेतिहर देश में खादी सार्वसौस सहायक धन्धा है जिसके सहारे अछ- 
भूखे भौर श्राधे समय बेकार रह्दने वाले किसान अपनी अ्रपर्याप्त आमदनी बढ़ा 
सकते हैं। इसीलिए गांधीजी खादी को स्वदेशी के सिद्धान्त का आवश्यक 
शोर अ्रधिकतम्‌ महत्वपूर्ण निष्कर्ष और समाज के प्रति स्वदेशी-घर्स के पालण 
का पहिला आ्रावश्यक क़दम समझे हैं ।* लेकिन खादी से स्वदेशी के आर्थिक- 
रुप का प्रारम्भ होता है, अन्त में स्वदेशी का अर्थ है विदेशी कपड़े का भ्रौर 
उन वस्तुओं का, जो श्रपने देश में बनाई जा सकती हैं, बह्दिष्कार, यथपि 
सब विदेशी चस्तुओं का नहीं, और अपने देश में बनी वरुतुओं को व्यापक 
रूप से भ्रपेक्षाकृत श्रधिक वांछुनीय सानना और उनका प्रयोग करना । 
खादी के द्वारा स्वदेशी को अपनाने का यदद अर्थ नहीं कि भारत 
इंगलेंड के भौर दूसरे देशों के मिल-मालिकों को नुक़लान पहुंचाना चाहता 
है। इन मिल-मालिकों ने, भारत के मुख्य सहायक घन्धे का विनाश करके 
उसके भ्रार्थिक संगठन को विच्छ्डल करके और उसको भूखों-कंगालों का देश 
अनाकर, महापाप किया है | यदि भारत स्वदेशी को अपनाए ओर यद्द विदेशी 
सिल-मालिक इस छुराई से बच जाँय तो उनको नंतिक ल्ञाभ ही होगा । 
सन्‌ १६३१ ई० तक गांधीजी स्वदेशी के आर्थिक रुप में और विदेशी 
वस्तुओं के आ्थिक बहिष्कार में अन्तर देखते थे। स्वदेशी आध्यात्सिक 
श्रनुशासन है, वह विधायक कार्यक्रम है और शक्ति भौर शुद्धता बढ़ाने वाली 
प्रक्रिया है। दूसरी ओर सन्‌ १६३१ ई० तक वह विदेशी वस्तुओं के आर्थिक 
बहिष्कार को तात्कालिक दुड-व्यवस्था और काम चलाऊ राजनेतिक शस्त्र 
मानते थे जिसके प्रयोग से विरोधी पर अनुचित दुबाच पड़ता है | उनका मत 
था कि आर्थिक बहिष्कार का प्रयोग इसलिए होता है कि जानबूऋ कर हानि 
पहुँचा कर विरोधी देश को मजबूर किया जाय। दंड देने की भाषना 
दुयलता-सुचक है और एक प्रकार की हिंसा है।? 
३, यं० इ०, भा० २, पृ० उ६७ । 
२, यं० इं०, १८-६-३१ | 
रे, युं० ६०, भा० १, पृ० १४७ और ४८७-८ | 


ध्प सर्वोदिय वत्त्व-दशेन 


लेकिन सन्‌ १६३१-३३ ई० के सत्याभ्ह-भान्दोलन में कांग्रेस ने ज़ोौरों 
से ब्रिटिश साल का घदिप्कार किया और गाँधीज्यी ने इस पर एतराज्ञ नहीं 
किया । * कुछ घषे हुए एक चीन-निवासी से बातचीत करते हुए उन्होंने यह 
संत प्रकट किया था। कि वह झात्रसणकारी राष्ट्र के आर्थेक बहिष्कार के 
पत्त में है ।* प्रकट है कि उनके सत में परिवर्तन हो गया है। मालूम द्वोता है 
कि अरब उनका विचार यह था कि प्रार्थिक बहिप्कार में हिंसा और बदले की 
सावना का ससाचैश आवश्यक नहीं है भौर उसका प्रयोग अद्िसात्मक असहद- 
योग के साधन की तरद्द भी हो सकता है ।* 


अस्पृश्यता-निवारण ' | 
गाधीजी अस्एश्यता-निवारण के घ्रत को भी शआावश्यक मानते हैं। 
यह व्रत श्राध्यात्मिक एकता के सिद्धान्त फा निष्कर्ष है। हम सभी उसी एक 
अग्नि की चिनगारियां, उसी ईश्वर के जीव है। इसलिए गांधीजी फी शिक्षा 


है कि हम सलुष्य-मजुप्य के बीच का सेद, जीवमात्न के साथ का भेद, सिटा 
दें प्रौर जीवमान्न की सेवा करें ।* 


गांधीजी के सामाजिक संगठन संम्बन्धी विचारों का निर्धारण वर्ण 
नियम द्वारा हुआ है | यह नियम जेसा कि हम पहिले अध्याय में बता आए हैं, 
अहिंसा पर आधारित है और गांधीजी इसको सच्चा स़माजवाद कहते हें। 
आज वर्णों का प्रारम्मिक रूप ब्रिगढ़ गया है भौर वह बेशुमार ऐसी जातियों 
में बदल गये हैं जो ऊँच-तीच के भेद मानते हैं और चेवाहिक और सामाजिक 
संबंधों पर कठोर प्रतिबंध लगाते हैं । लेकिन गांधीजी जाति-प्रथा और उसके 
प्रतिबंधों के विरुद्ध हें और वर्ण शब्द का प्रथोग इस बिगढ़े हुए चालू भर्थ में 
नहीं करते | उनका विचार है कि वास्तविक धर्थ में वर्ण भ्राज नष्ट हो चुके हैं । 
वर्ण का श्रादर्श-र्प दिन्दुश्नों के लिए ही नहीं सम्पूर्णा मानवता के लिए 
आवश्यक दहै.। गांधीजी चर्ण-नियम की. प्ररिभाषा इन शब्दों में करते हैं, 
“चर्ग-नियस का प्र्थ है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने पूर्वजों का धंधा 
धर्म--कर्तव्य-की सांति अपनाना चाहिये, यदि वह (घधा) छुनियादी नीति 
से अ्नमेल न हो। उसी. धंधे से वह ( व्यक्ति ) अपनी जीविका कमाएु। वह 
घन-सचय न करे, किन्तु बचत को जनहित में लगा दे 4११४ चरण का जन्म से 
१, देखिये झ० ६। 
२, देखिये अ० ११। 
३, देखिये आ० ६। 
४, आत्म-शुद्धि!, अ० ७ | 
५ ६०, २८-६-३४, ५० २६०-६६ १ 
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निकट का।सम्बन्ध है, यद्यपि यह सम्बन्ध अहूठ नही है। चरण का'निर्धास्ण 
जन्म से होता है, 'किन्तु उसकी रक्षा ( वर्ण के ) कर्तव्य-पात्नन से होती दे । 
ब्राह्मण माता-पिता का पुन्न ब्राष्यण कहलावेगग) किन्तु वयस्क हो जाने पर 
यदि उसके जीवन में ब्राह्मण के गुर्णो की अभिव्यक्ति न'होगी तो उसे ब्राह्मण 
नहीं कद्दा,जा सक्ता। उसका ब् ह्ाणस्व से पतन हो चुकेगा। दूसरी ओर; चह 
व्यक्ति, जो जन्म से ब्राह्मण नहीं है किन्तु अपने श्राचरण मे ब्राह्मण के शुर्णों 
की अभिव्यक्ति करता है, श्राह्यण माना/जायगा, यद्यपि वह्द स्वय इस वर्ण को 
स्वीकार न करेगा ।* इस नियम का पालन स्वेच्छा से होना चाहिये- और 
उसमें शर्म या प्रतिष्ठा का विचार न आना चाहिये। इस नियम का यह भी 
श्र्ध है ध॑धों और पेशों में कोई उँचा-नीचा नही, सब बराबर हैं और सम्पत्ति' 
का उपयोग समाज के हित के लिए दूस्टी की भांति ही करना चाहिये ।९ 
अस्पृश्यता वर्श-नियम के विपरीत है। 

जब गांधीजी अस्पृश्यता की निन्‍दा करते हैं तो उनके ध्याम में विशेष 
रूप से भारत में चालू भ्रस्पृश्यता होती है। किन्तु अस्पृश्यता का नियम व्यापक 
सद्दत्ता का है, क्योंकि संसार भर में, प्रत्येक देश सें, हमारे देश की तरह, 
मनुष्य-मनुष्य. के बीच भेद्‌ू-भाव की दीषारं हैं। अमेरिका में नीमो जाति के 
प्रति, उपनिवेशों में वहां के रहने वालों के प्रति, अन्य देशों में आदिवासियों के 
प्रति और यहूदियों के प्रति दुब्य॑वहार इसी रोग का लक्षण है और घमं, जाति, 
भंधे हत्यादि के भेदों को भुलाकर सब मनुष्यों की समता के सिद्धान्त का 
निषेध है । 

७ 
स्व-धरम-सम भाव 

गांधीजी केवल मनुष्यों की समता ,में ही नहीं, संसार के प्रमुख घर्मो की 
समता में भी विश्वास करते हैं। सर्वधर्मसमभाव इस यात का निष्कर्ष है कि' 
मनुष्य को ज्ञात सत्य सदा भपेक्तिक होता है, निरपेत्ष कभी नहीं होता | 

जिस प्रकार आत्मा अनेक शररीरों में प्रकट द्ोती है, उसी प्रकार एक 
ही सच्चा और पूर्ण धर्म है, लेकिन मनुष्य द्वारा प्रचारित होने पर वह पनेक 
हो जाता है। मनुष्य अपूर्ण है, इसलिए सभी धर्म सत्य के अपूर्ण प्रकाशन हैं 
श्रौर उनमें भूल की संभावना है। इस प्रकार कोई भी घम्म नितान्त पूर्ण नहीं, . 
सभी अ्रपूर्ण हैं ।* धर्मों की. तुलनात्मक श्रेप्ठता का प्रश्न ही नहीं डठता। 
सत्याग्रद्दी को चाहिये कि प्रत्येक धर्म! का आदर करे और उनके प्रति समता 
की भावना विकसित करे । उसे चाहिये कि वह अपने धर्म को जाने । लेकिन 
१ ६०, २८-६-३१४, ६० २६०-६१ | 
२. ०, ६-३-३७, पृ० २४-६। 
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सी धर्मों में दोष हैं, इसलिए उसे अपना घ॒र्मं न छोड़ना चाहिए |! धर्म- 
परिवर्तन का यदि कोई उचित कारण द्वो सकता दै तो वह दै आध्यात्मिक 
आवश्यकता और आन्तरिक प्रेरणा । जीवन या सम्पत्ति की रक्षा के लिये 
था अन्य किसी सांसारिक प्रयोजन से धर्म परिवर्तन नितांत अलुचित और 
हानिकर दै।* लेकिन यश्वपि गांधीजी सत्याग्रही के धर्म-परिवर्तन के पक्ष 
में नहीं है, वह धर्म-परिवर्तन के लिए क्यि गये प्रचार पर कानूनी रुकावटों 
के भी विरोधी हैं ।? सत्याग्रही का कर्तव्य है कि वह दूसरे घर्मो का अध्ययन 
करे, उनमें जो कुछ ग्राह्म श्रतीच हो उसे अपने धसमे में सम्मिलित कर ले और 
अपने घर्म के दोषों को दूर करे । लेकिन सर्वधर्मंसमभाव का यह अ्रर्थ नहीं 
कि हम अघर्स के प्रत्ति सदिष्सु हो या दूसरे धर्मा, के दोषों को न देखें ।* 


। नग्रता 


सत्याग्रही या सत्य के शोधक को चेंम्र भी होना चाहिए | लेकिन 
नम्नता का कोई अलग प्रत नहीं और न उसका अभ्यास हो सकता दै। 
“नज्नता का अभ्यास करना तो दुम्भ सीखना हुआ ??” यदि मनुप्य सत्य 
का भक्त है और उसका जीवन सेवापूर्ण है तो नम्रता अपने आप, आएगी। 


नम्नता नेतिक और आध्यात्मिक अलज्ुपात की वह भावना है जो सब 
मनुष्यों को अप्तीम शाश्वत ईश्वर से सम्बन्धित करती है और इस प्रकार उनको 
ठीक आपेज्षिक स्थान देती है।* वह सब मनुष्यों की, वास्तव में सब जानदारों 
की, आध्यात्मिक एकता और ससता की चेतना दै ।* नम्नता में शक्ति-प्रियता 
और पदलोलुपता के लिए कोई गुझ्लाइश नहीं, नम्न मनुप्य यद्द श्रनुभव करता 
है कि उसका कुछ भी सदृत्त्व नहीं | गांधीजी लिखते हैं, ''मुमे अपने आप को 
शून्य बना लेना चाहिए । जवतफ मनुप्य अपनी गिनती पृथ्वी के सारे जीवों 
१, ह४, ६-२-१६३७, पृ० २५४-६ | 
२ ह०, १२-१-४७, पृ० ४८८ । 
३, ह०, १३-१-१६४०, पृ० ४१३। कर 
४ ओआत्म-शुद्धि, अ० १०, ह०, रेप-६-१६३४, पृ० २६०-१ । 
४. आत्म-शुद्धि', ए० ४५-६ । 
६ आर०» बी० ग्र) का 'इशिंडियन रिव्यू? (फरवरी १६३४) में पदि परसनालिटी 
श्रॉव महात्मा गाधी' शषेक लेख॑, पृ० ८४ | 
« आर० बी० अग नम्नता को “एक प्रकार का आध्यात्मिक समतावाद” कहते 
हैं। ( “दि पावर आँव नान्वायोलेन्स', पृ० २५८) | 


८] 


हॉ 


नेतिक सिद्धान्त ( श्रनुशासन ) १०१ 


के अन्त में नहीं करेगा उसे मोक्त नहीं मिलेगा १” नश्न मनुष्य ' को ' अपनी 
नम्नता की चेतना नहीं रहती | नम्नता श्रेष्ठता और पश्रपकृष्टता की भावनाओं 
से अलग रहती है क्‍योंकि यह दोनों भावनाएँ एकता का नहीं प्थकत्व का 
लक्षण हैं | नम्नता का अर्थ आलंस्य भी नहीं। “'म्नता का पर्थ तीब्रतम 
पुरुषार्थ है, पर यह सब परसाथे के लिए होना चाहिए ।”?* 
सत्याग्रही के लिए नम्नता नितान्त आवश्यक है क्‍योंकि जो नम्न' नहीं 
वह विश्वात्मा से एथक्‌ है और' इस प्रकार दुर्बल है। इस प्रकार का मनुष्य 
अहिंसा का अभ्यास नहीं कर सकता | वह अर्दिसक नहीं है क्योंकि उसमें 
सबके प्रति समभाव नहीं है। उसका श्रहंभाव सत्य का निषेध ' है. क्‍योंकि 
' सभी जीवघारी विश्व में अछ समान हैं। नम्नताहीन सनुष्य के लिये अपनी 
भूल स्वीकार करना श्रसंभव' है । जो मनुष्य अपने को कुछ समझता है' उसके 
लिए यह असभव है कि चद्द ईश्वर को पूरी तरह ' अपना सहारा बनाए और 
बिना इसके वह सत्याग्रही नहीं बन सकता। ४ 


अ्रहंता के बंधन को तोड़ देना, नम्र होना और विश्वास्मा के, साथ एकता 
की अनुभूति--शक्ति का यही महानतम खोल है। अहिंसक प्रतिरोध के 
श्रानदोलन में सत्याग्रही नेता के लिए नम्नता अनमोल सम्पत्ति है। वह लम्बी- 
चौडी बात नहीं बनाता, उसका कार्य ही उसका प्रचारक होता है, और उसकी 
स्थिति की नेतिकता ही उसका शक्ति-स्रोत । उसका नम्नत्तापुर्एं रुख़ उसके 
श्रनुगामियों को संख्या बढ़ाता है, तटस्थों को भी उसकी ओर लाता है. और 
विरोधियों का विरोध ठँठा करता है। अद्ठिंसात्मक आन्दोलन में नम्नता शीघ्र 
सफलता मिलने कीं कुझो है । । 

इसी नेतिक अनुशासन को सत्याग्रहीं को स्वीकार करना होगा ।| इस 
अनुशासन में प्थकृताशील भावनाओं और प्रवृत्तियों, विशेषरूप से प्रजनन, 
संचयशीलता, रूगढ़ालूपन, भय ओर घृणा का नियसत , और उन्तो ऊद्धूब- 
गासी बनाना आवश्यक है। मिस्टर ऐन्ड्यूज़ के शब्दों में यह अज्ुशासन 





१, आत्म-कथा? (आं०), भा०२, पृ० ४६३, मनोवैज्ञानिक और आदिम 
निवासियों की संस्क्ृति-सम्बन्धी प्रमाणो के आधार पर आर० डी० जिलेस्पी 
इस निष्कष पर पहुँचे है कि ऐसे समाज का बिकास सम्भव है जिसमे पद 
ओर शक्ति प्रमुख मूल्य नही हैं और शक्ति-प्रियता दी प्रवृत्ति को निरुत्साहित 
करने से सम्पत्ति संचय की प्रवृत्ति भी दुरबल हो जाती है| दि साइको- 
लाजिकल एफेक स आँव वॉर आन सिटिजन एंशड सोह्जर?, ऋऋर० ३ । 

२. आत्म-शुद्धिः, ए० ४८। 


१०२ सर्वोदय तत्व-द्र्शन 


४(विवेकथुद्धि के उन विभिन्न थ्रान्तरिक कार्य्यो का अनोखा सम्मिश्रण है 
जिनका प्रकाशन प्रतिपालन के बाह्य कार्य्यों में होता है।”'* विभिन्न बतों 
का उद्गम-स्थान सत्य द्ोने के कारण उनमें परस्पर निकट का सम्बन्ध है 
और यदि उनमें से किसी एक की भी उपेक्षा फी जाय तो दूसरे घतों री भी 
अपेक्षा होती है ।* इस प्रकार यह अनुशासन सत्याग्रह का अ्विभाज्य अड् 
है । थर्द्सिस्मक प्रतिरोध, जिसके साथ चालू भाषा में सत्याप्रह समीकृत किया 
जाता है, इन्हीं मूल्यों का, विशेषकर सत्य भर भ्रदिंसा का, रूगढ़ों में प्रयोग 
है। यद्यपि प्रत्येक मनुष्य के अन्दर भ्ात्मा की देवी शक्ति दे भौर इस 
अनुशासन के झजुसार जीवन फो गढने की क्षमता है, पर गांधीजी हस पूरे 
धनुशातन को उन नेताशों के लिये ही श्रतिवार्य मानते हैं जो अपने ही 
अयत्नों से सत्य का स्वतन्त्र अनुसधान करना चाहते दैं। साधारण स्वयंसेषक 
से भी पद अनुशासन की थाशा रखते हैं, किन्तु नेतिक शुद्धता के इस उच्च 
तल की नहीं जो नेता के लिए आवश्यक दे ॥२ 


प्रारम्मिक अ्विंसात्मक आन्दोकनों से, जंद्वंतक सत्याप्रही अनुगामियों 
का सम्बन्ध था, गांधीजी का अनुरोध देतु फो अपेक्षा प्रतिपालन' के बाह्ष 
कार्यो पर अधिक था | उन्होंने सन्‌ १६२१ ई० में लिखा था, “में मानता हू 
कि सप्र असह्योगियों का दैतु प्रम नहीं चढ्कि अ्र्थहीन घृणा दै। मलुष्य 
घृणा से अपने फो घलिदान नहीं करता “'फिस हेतु से मनुण्य ठीक काम 
करता है इससे क्‍या सततवबं ९”* बाद में भी वह याश्ष-प्रतिपात्षन 
पर घहुत ज़ोर देते थे, विशेषरूप से कताई पर जिसको वद्द अह्तिसात्मक 
अनुशासन की कस्नोंटी और निर्धनों के साथ समीकरण का प्रतीक मानते 
थे। छोफिन अब उनका मापदषठ कठिन हो गया था। पिछले भान्दोलनों 
का हवास्ता देते हुए उन्होंने सन्‌ १६३६ हँ० से लिखा था, “में तब अपनी 
शर्तों में इतना सझ़््त न था जितना अव हूँ ।!५ अहिंसा के बारे में बद्द भव 
श्ाम्रहपूर्॑क फहते थे कि केवल चाह्य-प्रतिपारून काफ़ी नहीं है और जनता 
को भी प्रतिप्षी के प्रति सन में दुर्सावना या क्रोध को स्थान नहीं देना 


१, सी० 'एफ० एन्‍्ड्रयूज़, 'महत्मा ग्राधीज़ आइडियाज़', ए० १११ । 
३, ६०, ८-६-४७, प्रुण ८० | 

8, यूं० इ०, भा० १, पृ० ३४-६ | 

४५ ये० हू ०, भा०८१, ए० २४३-४ | 

#, ६०, २०१२-३६, एु० २६६ | 
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पाहिए ।* उनका कहना है कि श्रगर जनता का श्रद्दिंसा में विश्वास बिना 
पूरी जानकारी के भी हो तो कोई बात नहीं । नेताश्रों में उन्हें सध्यी श्रद्धा 
होनी चाहिए । नेताओं का अ्रहिंसा में विश्वास चुद्धियुक्त धोना चाहिए और 
उन्हें चाहिए कि अपने जीवन को पूरी तरह अ्रदिंसामय बनाने का प्रयत्न 
कर । 

लेकिन क्या यह *लुशासन ज्यवह्याय॑ ,दै १ क्या, गांधीजी अपनी विचार- 
सरणी में मनुप्य-स्वभात्र की सीमा को भ्ुल्लाकर नहीं चलते १ इसके अतिरिक्त, 
क्या उनका आदर्श ठीक है ? क्या उससे सर्व-जनहित की सिद्धि हो सकती 
है| और यदि आदर्श ठीक भी है तो इन कल्पित सिद्धान्तों का प्रयोग जीवन 
की वास्तविक परिस्थिति मे केसे होना चाहिये १ इन प्रज्नों का विवेच्चन हम 
अगले दो श्रध्यायों में करेंगे | 


पनोवैज्ञानिक मान्यताएँ थोर नैतिक आदर्श 
की व्यावहारिकता 


राजनैतिक सिद्धान्तों का सनोवेज्ञानिक आधार होता है और गांघीजी 
के राजनैतिक तस्वदृशंन की प्रामाणिकता कुछ झअश में इस बात पर आश्रित 
है कि वह कहांतक मनुष्य के वास्तविक स्वभाव को ससमने में सफल हुए हैं। 


उनके आल्ौचक प्रायः कहते हैं कि उनके तत््वदर्शन का मनोवेज्ञानिक 
आधार दुर्बल है| वह मनुष्य-स्वभाव से असम्भव की, देव-तुल्य व्यवद्दार 
की; ज्ञाशा करते हैं। वह मलुष्य-स्वभाव को वासख्तनपिकता के दृष्टिकोण से 
देखने का प्रयस्न नहीं करते, सजुष्य की स्वाभाविक न्लुढियों की उपेत्षा करते हैं 
झौर मनुष्य-स्वभाव और जीवन को शाश्वत भ्रादर्शों के अजुसार बनाने की 
मालुषी उमता का श्रतिरज्लित चित्र खींचते हैं ।* 


दूसरी ओर गांधीजी का कहना है कि चद्द स्वप्नदष्टा नहीं व्यावहारिक 
आ्रादु्शवादी हैं; उन्होंने “रंग-विरंगे मलुष्य-स्वभाव” को परखा है, और 
चह मनुष्य-स्वभाव के सतके अध्येता हैं ।? सत्याग्रही नेता की हैसियत से 
उनका दीघंकालीन अजुभव, जनता के साथ उनका लगातार सम्पके, भारत के 
उनके दौरे, आधी सदी का उनके देश-विदेश के बहुत-से स््री-पुरुषों से पत्र- 
कम) प्रन सब के कारण उनको मजुष्य-स्वभाव का गम्भीर 
छान है ! 


१, उदाहरण के लिए २८ अक्तूबर, १६३६ के हरिजन में गाधीजी का “काज्ेज्ञ? 
शीर्षक लेख देखिये । 


२, राधाकृष्णन , महात्मा गांधी', ए० १६१; एम, रत्न स्वामी, (दि पोलिटि- 
कल फिलासोफी अआ्राव मिस्टर गांघी?, प० १६ | 


है, य० इ०, भा० १, ० ६०५, ६०, २-२-३४, ४० १६ और “आत्म-क था? 
पृ० ३१७ | 
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मनुष्य-स्थभाव 

मनुष्य-स्वभाव के बारे में गांधीजी के विचार उनके आध्यात्सिक 
विश्वासों और नेतिक सिद्धान्तों के साथ अ्रविभाज्यरूप से सम्बन्धित हैं। वह 
केवल मनुष्य के शारीरिक, बाह्य आचार पर ही ध्यान नहीं देते, बढ्कि मनुष्य 
के वास्तविक स्वभाव, उसके सच्चे आध्यात्मिक स्वरूप को भी जानते हैं। 
उनकी दृष्टि केवल मनुष्य-स्वभाव की वर्तमान अचस्था तक ही परिमित नहीं 
रहती, वह हमे बताते हैं कि सलुष्य किस प्रकार अपने स्वभाव को सुधारे ओर 
कसे जिसमें यथासंभव श्रात्माभिव्यक्ति हो सके । 

गांधीजी का यह विश्वास नहीं कि मनुष्य में जीवन के प्रारम्भ में ही 
भ्रच्छाई ही अ्रच्छाई होती है और वह एक फ़रिश्ता होता है। “हमसें से 
प्रत्येक में अच्छाई और छुराई का सम्मिश्रण है । क्‍या हममें प्रचुर मात्रा में 
बुराई नहीं है ? मुझमें तो काफ़ी है'"* '"'ओऔर में सदा ईश्वर से झुझे उससे 
(बुराई से) शुरू करने की प्रार्थना करता हूं। सनुष्यों में भेद केचल (अच्छाई- 
बुराई के) परिसाण का है ।”* 

वह यह मानते हैं कि मनुष्य के पूचेज जानवर थे। “शायद हम सब 
प्रारम्भ में जानवर थे। मैं यह विश्वास करने को तेयार हूँ कि हम पशुओं से 
मनुष्य विकास की धीमी प्रक्रिया से बने हैं |?* “मनुष्य को दो मार्गों में 
से एक को चुनना होगा, ऊद्धव॑ंगासी या अधघोगासी, लेकिन क्योंकि उसके 
अन्दर पशु है, वह ऊद्धवंगामी की अपेक्षा अबोगामी को अधिक अआसानी से 
घुनेगा, विशेषकर यदि श्रधोगामी सार्ग उसके सामने सुन्दर रूप में रक्‍्खा 

जाय .... अघोगासी प्रवृत्ति उनमें (सनुष्यों में) सज्षिहित है ।?? 3 

ऊंचे से ऊँचे वृत्त भी आकाश को नहीं छू पाते। गांघीजी का भी 
विश्वास है कि महानतम मनुष्य भी जब तक वह शरीर के बन्धन में हें, 
दोषपूर्ण होते हैं। “निर्दोष कोई (मनुष्य) नहीं, ईश्वरभक्त भी नहीं। वह 
ईश्वर के भक्त इस कारण नहीं कि वह निर्दोष हैं बल्कि इस कारण हैं कि चद्द 
अपने दोषों को जानते हैं और अपने आपको सुधारने के लिए सदा तेयार 
रहते हैं ॥?४ जहां तक गांधीजी का सम्बन्ध है चह अक्सर स्पष्ट शब्दों में 
उन कमज़ोरियों को स्वीकार करते थे जो कभी-कभी सूक््मरूप से उनको 
१. ह०, १०-६-३६, पृ० १८५-६ । 
२. ह०, २-४-३८, ५० ६४। 
रे, ६०, १-२-३२५४, पु० ४१० | 
४ ह०, रेप-१-३२६, पू० ४४६८ | 
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विक्तुब्ध करती थीं। स्वाभाविक घम्नता के साथ घद्द लिखते हैं, “में उसी तरद्द 
दूषित दो जाने वाले शरीर का जामा पहिने हूं जेसा कि मेरे साथी मल्ुर्प्यों में 
टुयंज्ञतस पहने हैं, ओऔर इसलिए इसी प्रकार भूलें कर सकता हूँ जैसे कि 
फोई और ।?* 

सामाजिऊ सनोविज्ञान के विद्यार्थी इस बात से परिचित हैं कि व्यक्तिगत 
रर्ताव की अपेक्षा समुदायों के सदस्य की दैसियत से मनुष्य का वर्ताव कम 
नीतिसंगत होता है। समुदाय में साथियों की संख्या से उसकी शक्ति भर 
सुरणा की भावना जागृत होती है, उत्तरदाय्रित्व की भावना दुबल हो जाती 
है भर वह समुदाय के उत्तेजक प्रभाव के प्रति श्राप्मसमप॑ण कर देता है 
भौर ऐसे कार्यो में हिस्सा लेता है जिनसे वह साधारण रीति से अलग रहता। 
गांछीजी को भी समुदायों को अपेछा व्यक्तियों पर अधिक भरोसा है।* 
लखुदाय फी अपेझ्ञा प्यक्ति पर चुद्धि का और नेतिक घिचारों का अधिक 
प्रभाव पढ़ता है। सत्याप्रही समुदाय इतना अहिंसात्मक श्रौर सच्चा नहीं हो 
सकता जितने कि व्यक्तिगत सत्याग्रही, क्योंकि प्रतिरोध के सामूहिक आंदोजन 
में ध्यान आन्तरिक शुद्धता से दृवकर बालह्याचरण को ओर रद्दता है और आत्म- 
शक्ति पर इसका द्वानिकर प्रभाव पढ़ता है। इसी फारण सन्‌ १६३३ ई० में 
जय गांघीजी ने सामूहिक सविनय श्राज्ञाभग (97885 टाएप 0750060070८) 
के आल्दोल्नन फो स्थगित कर दिया, तय भी उन्होंने आन्दोलन के ब्यक्तिगत 
रूप को चालू रक्खा | १६४०-४१ के सत्याग्रह को भो उन्होंने सामूदिक 
प्ाज्ञाभंग से अलग रकक्‍्खा और उसको बदे पैमाने पर पैयक्तिक आज्ञा भंग का 
आन्दोलन पनाया | गांधीजी समुदायों को अविश्वास की दृष्टि से नहीं देखते 
थ वह यही मानते हैं कि उनमें सामूद्दिक सत्याग्रह के प्रयोग की क्षमता नहीं 
है, लेकिन सामूहिक सध्याप्रह में वह अह्िसा में श्रद्धा, पर्याप्त अछुशासन और 
सुयोग्य नेतृत्व की आवश्यकता पर ज़ोर देते हैं। 

यद्यपि वह व्यक्तितत और सामूहिक जीवन सें मनुष्य-स्वभाव फ्री 
दुर्यताश्रों से भल्ती भांति परिचित हैं, किन्तु वह महुंष्य को स्वभाद से भ्रष्ट, 
फेदलमात्र 'पशु नहीं मानते। पाप और भूलें और इच्छास्वातत्त्य का 
छुरुपयोग भजुष्य का घास्तविक रूप नहीं है। मनुष्य सब से पहिले आस्मा 
है भौर एसी कारण गांधीजी फो मनुष्य स्वभाव में अटल श्रद्धा है। अधिक 
से अधिक पश्ठ-तुक्य सहुष्य में सी आध्यात्मिक झ्ंश, अर्थात्‌ सुधार की क्षमता 


२, य॑ं० इ्‌ ०, भा० १, पृ० ६६६। 
३ थ॑ं० इ०, भा० १, १० ६३५। ४ 
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है, ओर यह इससे, इन्कार नहीं 'कर 'सकता। सलुष्यों और पशुओं में 
अन्तर है, सल॒ुध्यों में देवत्व के. अनुभूति की स्व॒य॑-चेतन अच्वत्ति है । गांधीजी के 
शब्दों में; “हम पाशवी बल के साथ उत्पन्न हुए थे, लेकिन हस इसलिये 
उत्पन्न हुए थे कि हम अपने, अन्दर रहने वाले ईश्वर का साक्षात्कार कर सके । 
यही मनुष्य का विशेषधिकार है भ्ौर यही मलुष्य को पशु-संष्टि से.एयक्‌ 
करता है।”?”" 
वूसरे अध्याय में गांधीजी के आत्मा और मनुष्य के विकास की असीम 
अ्मता-सम्बन्धी तरिचारों का वर्णन हो शुका है। मलुष्य-स्वभाव के बारे में 
गांधीजी के कुछ महत्वपूर्ण निष्कर्ष इन्हीं विचारों पर आधारित हैं। वह 
मनुष्य के देवत्व में विश्वास करते हैं। देवत्व का अर्थ यह दे कि मनुष्य के 
लिए बुरा होने की अपेक्षा अच्छा होना श्रधिक स्वाभाविक है, यद्यपि पतन 
सुधार की अपेक्षा अधिक आसान मालूस पड़ता है।* उनका दृढ़ विश्वास 
है कि मलुष्य स्वभाव से ऊद्धव॑गामी है।? हिंसा के बीच जीवन का अस्तित्व 
इस बात का प्रसाण है कि हिंसा, स्वार्थपरता इत्यादि की अपेक्षा ,प्रेम, 
सहयोग आदि ग्रुण अधिक प्रभावशाली हैं । 


गांधीजी का यद भी विश्वास है कि मनुष्य-स्वभाव में मूलभूत एकता 

और समानता है और प्रत्येक मनुष्य में उच्चतम विकास की क्षमता है। उनके 
' शब्दों में, “सब में एक ही आत्मा है। हसलिये उसकी विकास सम्भावना सब 

में समान है।” ४ “मेरे जीवन के नियामक आदर्श मनुष्य जाति के अहण करने 

के लिए पेश किये जाते हैं। मेंने क्रमिंक विकास द्वारा उनको प्राप्त किया है। 

सुझे तनिक -भी सन्देह नहीं, फोई भी मनुष्य या स्त्री वही भ्राप्त कर सकेता दे 

जो सैंने किया है, यदि वह पेसा ही भ्रयत्न करे और 'उसी आशा और श्रद्धा 

का अभ्यास करे ।? “और मेरा दावा है कि जिस पर मैं ब्यवहार करता हूँ, 

वह सभी के लिये ब्यवहार्य है, क्‍योंकि में साधारण भनुष्य हूँ और उन्हीं 

अ्ल्लोभनों और दुबंलताश्ों के खतरे में हूँ जिनके (खतरे में) हम में से छोटे 

से छोटा मनुष्य है?" “मुझे मेरे बचपन से शिक्षा मिली है ओर मेंने 

१, ह०, २-४-रे८, ए० ६५ | 

२. ६०, २६-२-३६; पू० ६४; १६-६-३६, पु० १०६; और ७-६-३५, 

पृ० ३३४ । 

हे. ह०, १८-म-४०, पृ० २४४ | 

४. यू० इ ०, भा० के पृ० २०४ | 

४, य+ इ ०, भा० रे, पु० ४१७ | 
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इस सत्य को अजुभव से जांचा है कि सानवता के प्राथमिक गुणों का विकास 
सनुप्य-जाति में से निकृष्टम के लिए संसव है। यद्दी असन्दिग्ध सावंभौस 
सम्भावना मलुष्य को ईश्वर के अन्य जीवों से एथक्‌ करती है ।”* गांधीजी 
फै इस विश्वास का समर्थन आधुनिक मनोविज्ञान के परिडतों के इस सत से 
_ होता है कि मलुष्य-स्वभाव में बंढ़े सुधार और परिवर्तन हो छुके हैं और हो 
सकते हैं । । 

गांधीजी ने इस बात का विसंतृत विवेचन किया है कि मनुष्य फो अपना 
स्वभाव किस प्रकार का बनाना चाहिए, था दूसरे शब्दों में आत्म-दर्शन के 
लिये या अपने व्यक्तित्व के विकास के लिये किन प्रमुख गुणों का अभ्यास 
करना चाहिए। प्रतों पर आधारित इस नेतिक अनुशासन का विस्तृत वर्णन 
हम तौसरे और चौथे अध्यायों में कर छुके हें। इस अनुशासन का अर्थ हे 
पाशवी प्रवृत्तियों और भावनाओं का--प्रजनन, संचयशीलता, ररगडालूपन, 
क्रोष और छुणा का--निय॑त्रण । विधायक रूप से इस अलुशासन की “मांग 
है कि हम सब के प्रति प्रेम, अर्थात्‌ सब की सेचा, द्वारा सत्य फी खोज में 
क्षग । इस प्रकार जान-बूककर अहिसा का श्रभ्यास करना पूर्णंता का पथ है । 


आदश की व्यावहारिकता 


लेकिन किसी आदश का मनोवेज्ञानिक दष्टिकोश से सभव होना एक 
, बात है, श्यवह्ार्य द्वोता वूसरी । यद्यपि गराधीजी का आदर्श मनोविज्ञान की 
एष्टि से असम्भव नहीं,-क्या चह ध्यवहार्य है ? क्‍या उच्चतम नेतिक आचरण 
की सांग से गांधीजी मनुष्य पर बहुत ज़्यादा दुबाव नहीं डालते ? क्‍या 
साधारण भनुष्य गांघीजी के आदुर्श से प्रभावित होंगे ? इसके अतिरिक्त 
क्या याँंघीजी के-आदुर्श पर पूरी तरद्द व्यवद्वार हो सकता है ? 


गांधीजी का आदर्श केवलसान्न तक-संगत काल्पनिक आदश्श या 
किताबी सिद्धांत नहीं है | वह कम्मयोगी हैं और सिद्धान्तों के बारे में व्यवहार 
के सिधा अन्य शब्दों में सोचते दी नहीं। थ वह कभी किसी भो ऐसी बात की 
शिज्षा देते हैँ ज्ञिस पर उन्होंने स्वयं पूरी तरह आचरण न किया हो । वह 
जोर देकर कद्दते हैँ कि उन्चको केवल स्वप्नदष्ा समझना नितांत अमपूर्ण है । 
उनके अजुसार उनका आदुशे केवल थोड़े से चुने हुए मनुष्यों के लिए नहीं 
अप मनुष्य जाति के दैनिक जीवन के अत्येक न्षेत्र में ब्यवद्दार के 
लिए है। 


१, ह० १६-५-३२६, प० १०६ | 
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,. गांधीजी हस बात की आशा नहीं करते कि अद्विसा के आदर्श का पूर्ण 
अभ्यास हो सकेगा । वह इस बात सें विश्वास नहीं करते कि सलुप्य कभी 
निर्दोष, पूर्ण हो जायगा । लेकिन उनको विश्वास है कि मनुष्य में पूर्णता की 
और बढ़ने की, दोषों से छुटकारा पाने का प्रयत्न करने की, बेहद छमता है। 
दूसरे शब्दों में, उनको मनुष्य की पूर्णता में नहीं पूर्णाता की शोर बढ़ने की 
चमता में विश्वास है। जब तक मनुष्य इस शरीर के बंधन में है, वह प्रयत्न 
करने से आदर्श के निक्ट पहुँच सकता है लेकिन उसे पूरी तरह जीचन में, 
कभी नहीं उतार सकता। वह लिखते हैं, “हमें आदर्श के बारे में निश्चित 
होना चाहिए । हम सदा उसकी पूर्ण अनुभूति में असफल रहेंगे लेकिन हमको 
उसके लिए श्रयत्न करने से कभी न रुकना चाहिए ।””* “आदर्श और व्यवद्दार 
मे सदा अन्तर रहेगा । यदि आदुर्श की (पूर्ण) अनुभूति संभव हो तो आदर्श 
आदर्श न रह जायगा |” २ 


गांधीजी के अनुसार आदुर्श स्थिति पूर्ण स्थिति है और शरीर के बंधन 
से मर्यादित होने के कारण हस केवल शरौर के विनाश के बाद ही एूर्णता 
प्राप्त कर सकते हैं ।१ इसके अतिरिक्त “यदि पूर्णता की स्थिति शरीरधारी 
मनुष्य की पहुँच में होती.तो आदर्श की उस अनवरत खोज, उसके लिए उस 
सठत प्रयास की--जो श्राध्यात्मिक चिकास का आधार है--गुझ्ाइश कहां 
होती १?४ इस कारण गांधीजी साध्य की अ्रपेश्ा साधन पर, सफलता की 
अपेक्षा प्रयास पर अधिक ज़ोर देते हैँ । चह शाश्वत प्रयत्नशीलता में विश्वास 
करते हैं। 

गांधीजी जानते हैं कि स्वभाव पर , नियन्त्रण रखने में और उसको 
सुधारने सें, जीवन भर के लगभग अमिट संस्तारों को मिटाने में कितना कष्ट 
सहना पडता है और कितने संकटपूर्ण मानसिक संघ का सामना करना 
पठता हैं। वह लिखते हें, “पुराने संस्कारों को मिठाना सबके लिए आसान 
नहीं है, कम-से-कम मेरे लिए तो नहीं है? ।५ वह जानते दें कि स्वयं अपने 
जीवन में अशुभ को जीतना और सच्चे और अहिंसाव्मक बनना कठिन प्रक्रिया 
है। सन्‌ १६३६ ई० में डा० धर्मन से बातचीत करते हुए उन्होंने कद्दा था 





१. स्पीचेज, घपृु० ३०१ । 

३, ह० १४-१०-३६, धृ० ३०३। 

३े. ह०, १७-४-३२७, पु० ८७ । 

४, यू० इ ०, भा० ३, पृ० ६४० । 

४. यं० इ ०, भा० २, पृ० १२०४ । 
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#स्वय॑ 'प्रपने जीवन में श्रदिंसा की अभिव्यक्ति की पूर्वमान्यता है गस्भीर 
अध्ययन, महान्‌ अध्यदसाय, और अपने श्रापको सब दोषों से पूरी तरह 
शुद्ध करना । यदि भौतिक विज्ञाननों का पूर्णक्षान प्राप्त करने के लिए आपको 
पूरा जीवन लगा देना पढ़ता है तो सबसे महान श्राध्यात्मिक शक्ति का-- 
जिसको मनुप्य जान सकता है--पूरा ज्ञान भाप्त करते के लिए कितने जीवनों 
की आवश्यक्ता होगी- लेक्नि यदि कई जीवन भी लग जांय वो बया 
चिन्ता ! क्‍योंकि यदि जीवन में एक यही'स्थायी वस्तु है, यदि यो वे वलमात्र 
सहच्वपूर्ण वस्तु है, ठो आप उसका ज्ञानआप्त करने में जितना भी प्रयत्न 
करेंगे वह उचित ही होगा |” 


जीवन की नेतिक पुनर॑चना का कार्य आज बहुत बठिन द्वो गया है, 
क्योंकि श्राशुनिक सभ्यता ने दानिकर मूल्यों पर--वासना-संतुष्टि, संचयप्रियता, 
प्रतिदवन्द्रत और दूसरी स्वार्धपूर्ण प्रयुत्तियों पर--ज्ौर देकर हमारी नतिक 
दृष्टि को दुक्ष बता दिया है । गांधीजी अच्छी तरह जानते हैं कि उनका 
सत्याग्रदी भनुशासन ऊंचा भादशश है भौर अ्धिव त्तर भनुष्यों के लिए घनलिप्सा 
और वासमाग्रियता के प्रलोभनों के कारण इस अनश्ुशासन को स्वीकार 
करना यहुत कठिन होगा । इसलिए वह प्रत्येक से यह आशा नहीं करते कि 
धह्द तुरण्त पस आदर्श पर. ब्यवद्दार करने लगेगा । लेकिन घद्द निराशावादी 
भी नहीं है | उनका कहना हैः कि हमें न तो इस भादश से 'ढरना चाहिए; न 
निराशा फे कारण आदर्श पर चलने का प्रयत्न छोड़ देना चाहिए और 'न 
आदर्श को नीचे गिराना चाहिए, फ्योंकि “अपनी सुविधा के लिए श्रादुर्श 
को नीचे गिराने में असत्य है; हमारा पतन है 7९ 


गांधीजी हमारे सामने बहुत भारी मांग भी नहीं रखते । चह जामते हैं 
कि स्वभाव धीरे-धीरे, श्रयस्न और कष्ट-सहन की क्रमिक प्रक्रिया द्वारा बदलता 
है। उनकी मांग केवल यद्द है कि हमारा आदुश ठीक हो, दम भाशा और 
श्रद्धा रक्‍्खें, अपनो मर्यादा को समर्मे और यथाशक्ति आदर्श तक पहुचने 
का सपा प्रयत्न करें | उनका मत है कि श्रधिकतस सफकता का यही मार्ग है। 
इस प्रकार वध्द उतावले नहीं हैं | वद घीसे लगातार विकास के लिए पर्याप्त 
समय देते हैं | “यदि समय लगता है तो वह समग्र 'काक्वत्वक्र का अगुसात्र 
है (१३ इसके अतिरिक्त पुनर्जन्म के सिद्धांत के अनुसार इस -जीवम'की नेतिक 


१ हइ०, १४-३-१६३६, प्ृ० १६३ । 
२, श्रात्म-शुद्धि!, ४० १६ | 
१, ६०, १४-६-३४, ४० (रे८। 
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उम्नति भविष्य में हमें प्राप्त होगी | 'मुमे पुनर्जन्म्त में उसी प्रकार विश्वाप्त ६ 
जिस प्रवार अपने वर्तमान शरीर के अ्रस्तित्व से | इसक्तिए सै जानता हू कि 
थोड़ा भी प्रयत्न बेकार न जायगा |? उनको जनता पर नेताओं के दृष्टान्त के 
प्रभाव का भी भरोसा है। वह हिन्दस्वराज्य में लिखते हैं, “जेसा कुछ करेंगे 
पैसा ही उनकी देखादेखी दूसरे भी करंगे। ...पहले एुक ही झआादसी ऐसा 
करेगा, फिर दस, उसके याद सौ, इस तरह बढ़ते ही जांयगे; वर्योकि ससाज 
के बढे भ्रादमी, यानी नेता लोग जो करते हैं, उसी का फिर श्लाम लोग भी 
भ्रनुसरण करने लगते हैं ।””* इस प्रकार गांधीजी इस याद पर ज़ोर देते हैं 
कि हमारा मार्ग ठीक दो और हम रुच्चे उत्साह से प्रयरन करें | 


हो सकता दै कि सत्य और प्रेम का श्रादश आराज मनुष्यों को बहुत 
कठिन, आकर्षणहीन और थ्रच्यवहाय लगे, लेकिन वाम्तविक महत्व है आदर्श 
की शुद्धता का न फि जन-साधारण को उसके भ्रव्यवद्ययं मालूम होने का । 
एक समय था जब मलुप्य हिंसा की तरह दासता, नरमांस-भक्षण भर ऐसी 
बहुत-सी दूसरी घुराइयों के--जो आज इतनी घृणित लगती हैं--त्याग के 
बारे में संशयपूर्ण थे। “शाधुनिक विज्ञान दसारी याद सें असंभव सालूस पयने 
वाली बातों के संभव हो जाने के दृष्ठान्तां से भरा दे | लेकिन भौतिक विज्ञान 
की सफलताएं जीवन के विज्ञान की--जिसका सार है हमारे जीवन का नियस 
प्रेम--सफलता के सामने कुछ भी नहीं है |” ? 


यह दोहराना श्रावश्यक नहीं कि गांधीजी ज्ञपरदस्ती स्वाभाविक 
प्रवृत्ति यों को दबाने के हानिकर भोर रोगजनक प्रभाव को .अच्छी तरह जानते 
है। पिछले अध्याय में हम उनके लेखों से यह प्रमाणित करने वाले उद्धरण 
दे चुके हैँ कि वह प्रवृत्तियों को बलपूर्चवक दबाने को प्रोत्साहन नहीं देते । 
उनका नेतिक अनुशासन झआवश्यकरूप से प्रधृत्तियों और भावनाओं को 
ऊछ्ूवं गामी बनाने की प्रकिया है और उसमें केवल विवेकबुद्धि के आँतरिक 
कार्य ही नहीं, उनके अनुरूप प्रतिपालन के वाह्य काये भी सम्मिलित हैं। 
भस्वाद, शरीर-क्षम भौर अपरिग्रह इत्यादि के घतों से यह स्पष्ट ज्ञात होता 
हैं ह गांधीजी प्रवृत्तियों को ऊद्चंगासी बनाने की प्रत्निया में काय को यहुत 
महर्वपूर्ण समझते हूँ। उनका विश्वास है कि, “जेसे ही घ्यक्ति उन सिद्धान्तों 
फे झनुसार श्राचरण करता है जिनमें उसको विश्वास है वैसी ही, उसे सफल्नता 


अिककनपजननन-« न ->न»+-+जननम 


१, ये० ए्‌ ०, भा० २, पृ० ११०४ | 
२, हिन्द-स्वराज्यो, ५० ऐप८र३े | 
३, ६०, २६-६-३६। 
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मिलती है ।”' गांधीजी मौन, प्राथना और उपवास को भी नेतिक विकास 
की प्रक्रिया में ज्ञाभप्रद सहायक समसखते हैं ।९ 


संक्षेप में, गांधीजी मनुष्य फे शारीरिक आचरण को मलुप्य-स्वभाव का 
एक अंशमातन्न सानते हैं। अपने दर्शन में वद्द मजुष्य के शारीरिक श्राचरण 
के श्रतिरिक्त उसके वाखविक आध्यात्मिक स्वरूप को भी ध्यान में रखते हैं। 
वह हमें यह बताते हैं कि किस प्रकार मलुष्य अपनी इन्द्रियों को नियंत्रण में 
रख सकता है और अपनी उच्च प्रवृत्तियों का विकास कर सकता दै। इस 
आझात्म-निय॑ंत्रण और विकास के लिए यह आवश्यक है कि मलुष्य शआदतों का 
दास न बनकर इच्छाशरक्ति के प्रयोग के, आप्म-परिचालन के, मार्ग पर चले । 
यह गांधीजी का दृढ़ विश्वास है--भौर इस विश्वास का स्रोत ईश्वर में उनकी 
श्रद्धा है--फ्ि मनुष्य-स्वभाष पूरी तरह निर्धारित और न बदलने वाला नहीं 
है और प्रत्येक सनुप्य को जीवन के सुधारने की बेहद गुक्नाइश है । सत्याग्रह 
का आधार यह सनोपैज्ञानिक पूर्वमान्यता है कि निकृष्टतटम विरोधी की 
आान्तरिक अ्रच्छाई सच्चे मनुष्य के शुद्ध कष्सहन द्वारा जागृत हो सकती है। 
इस प्रकार सत्य की साधना, अर्थात्‌ श्र्दिंसा का बोधपूर्ण अम्पास, न तो 
अलस॑भव है भोर न अव्यवहाय ही है, यद्यपि वह एक कठिन आदर्श है भौर 
उसे जीवन में उतारने के लिए श्रनवरत प्रयत्न भौर सतत्‌ जागरूकता की 
सावश्यकता है । 


कष्ट-लहन और त्याग का ओचित्य 


लेकिन यद्यपि गांधीजी का आदर्श मनोपेज्ञानिक दइृष्टिकौण से असंभव 
और अव्यवहाय नहीं है, स्वर्गीय रवीन्द्रनाथ टेगोर और दूसरे विचारकों ने 
उसकी आलोचना की है और उसको चरमवादी, स्यथागप्रधान, निषेघास्मक, 
झषपूर्ण ओर अलुचित बतलाया दै । यदह्ट कहा जाता है कि गांधीजी का आदश्श 
तपस्या और चेराग्य पर नामुनासिब ज्ञोर देता है भौर जीवन को श्रनाकर्षक 
झौर सूना वना देता है। आलोचकों के अनुसार गांधीजी सन्‍यास के लिए 
संल्यास की ज्यवस्था करते हैं; भर्थात्‌ संन्यास को ही जीवन का ध्येय यभा 
देते हैं, कला के लिए गरुश्नाइश नहीं रखते, और जीवन से बहुत-कुछ प्रसन्नता 
झौर महत्व फो हटा देते हैं। उनके आदर्श का अर्थ है जीवन से भागना और 
अनुभव को अस्वीकार करना | जापामी कवि योन नशूची गांधीजी को “भूख 


« इगण्डियन रिव्यू! (इसाई, १६३८) में पी०स्प्रैंट के याघीजी के सम्बन्ध में 
लेख में उद्धृत, ए० ४४६ | 
२, इनके संज्षित्त वर्णन के लिए श्र० ६ देखिये । 
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और दुःख के अ्रनन्‍्त पथ का पथिक? कहता है। उनऊा एक आल्लोचक, जो 
उनको “त्याग का घर्मशिक्षक'” कहता है, लिखता है, “गांधीजी डस प्रकार 
के संन्‍्यासी हैं जो इसलिए शरीर को कसते हैं, और अत्येक वस्तु की, जो 
कैवलमान्न जीविका के लिए अनावश्यक है, निन्‍दा करते हैं और शरीर के 
विनाश के लिए जरूदी करते हैं जिसमें शरीर मे क्ेद आत्मा शीघ्रता से ईश्वर 
से ऐक्य स्थापित कर ले ॥??* 


निसंदेह गांधीजी का मत दे कि शक्ति-प्रियता और वासनाओं का शरीर 
आत्मा की उच्चतम उन्नति में रुकावट है |* उनका विश्वास है कि कष्टसहन 
और त्याग, शरीर को लगातार कसना, यह जीवन की प्रासंगिक नहीं, केन्द्रीय 
वास्तविकताएं हैं और नेतिक और आध्यात्सिक उन्नति के लिए. आवश्यक हैं । 
जब वह लंदुन से विद्यार्थी थे तभी व्याग मे धर्म है यह बात उनके दिल को 
ज॑च गई थी ।? अपने एक लेख में जिसमें उन्होंने अपने धार्मिक और नेतिक 
विश्वास्ों का वर्णन किया है वह लिखते हैं, “सामान्य रीति से यह सिद्धान्त 
बनाया जा सकता है कि भौतिक सहूलिय्तों में वृद्धि किसी प्रकार भी नेतिक 
उन्नति में सहायक नहीं होती ।?”* “सुखी जीवन का भेद त्याग में है। त्याग 
जीवन है। भोगजिल्लास का अथ है झत्यु ।?५ उनका यह दृढ़ विश्वास है 
कि, “जैसे-जैसे आप शरोर को कसते हैं उसीं अनुपात मे आत्स-शक्ति बढ़ती 
है ।”६ “बिता शरीर को कसे ईश्वर का साक्षात्कार असंभव दहै। देवसन्दिर 
मानकर शरीर के लिए आवश्यक काय करना एक बात है और अस्थिचास 
के शरीर की तरह जो उसकी मांग है उसका निषेध दूसरी बात है ।”* “एक 
हद के बाद जेसे-जेसे आत्मा की उन्नति होती है उसी अनुपात में शरीर कृश 


२, मिलर, 'गराधी; दि होली मेन), पु० १४७; राधाकृष्णन , “महात्मा 
गाधी? पृ० १६१, २०२, २४०; “इण्डियन रिव्यू? (जुलाई १६२३े८) में 
जी० स्पैट का गाधीजी पर लेख, ४० ४३१; “मार्डर्न रियू? (जुलाई, 
१६३१), ए० आर० वाडिया का “"गाधीजी एएड मशीन्‍्स”? शीर्षक लेख 
पृ० ८८ । 
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होता है”? * इस प्रकार उनके श्रजुसार “कष्टसह्न करने वाले के कष्ट-सद्दम 
का परिमाण उच्चति की माप है। जितना शुद्ध कष्टटसहन होगा, उत्तनी ही 
झधिक उन्नति ।?९ 

लेकिन गांधीजी क्ष्ट-सहन को आध्यात्सिक विकास के लिए. आवश्यक 
क्यों मानते हैं ९ आध्यात्मिक स्वत्तन्न्नता का अर्थ है सबसे प्रेम करने की, 
भर्थात्‌ सबके लिए कष्ट सहने की, ज्ञमता | कष्ट सहने चाले प्रेम के आदश 
के उच्चतम तल तक पहुँचने के लिए हमे सबसे श्रधिक निर्धन भर दीन की 
सी दुशा में रदना होगा । इसलिए हमें अपनी आ्रवश्यकताओं को परिसित 
करना होगा ओर आत्मा फे विकास के लिए शरीर पर निय॑त्रण रखना होगा। 
गांधीजी कहते हैं, “सब जीवधारियों के साथ एकता की अनुभूति के लिए 
जो बलिदान मनुष्य क्र सकता दे उसकी कोई भी सीसा नहीं, लेकिन 
निस्सन्देद्र हूस आदर्श की महत्ता श्रापकी शवश्यक्ताशों को सर्यादित कर 
देती है'* ।"१ चासना-प्रियता और आवश्यक्ताओं को बढ़ाने की गुझाइश 
नहीं, “क्योंकि यह विश्वात्मा के साथ अ्रन्तिस एकता-स्थापन की और उन्नति 
में बाघक है ।”* 

लेकिन स्याग से गाधीजी वा अर्थ वद्द संसार-चिम्ुरूता भहीं जिसके 
कारण मजुप्य वतंमान जीवन की मसागों की उपेक्षा करके ज॑गल फी राह लेता 
है। कुछ काम न करना त्याग नहीं है। वह अ्रकर्सण्यता है ।” वह चाद्॒ते 
हैं कि हस उस स्याग-ब्षत्ति का विकास कर जो कार्य को ईश्वर-प्रा्थना का रूप 
देती है पोर हमें प्रेम और सेचा करने योग्य वनाती है | वह चाहत्ते हैं कि 
हमारा जीवन आत्म-स्मपंण का जीवन हो, दम प्रत्येक कार्य बलिदान की 
भावना से करें और अपनी क्षमता का उपयोग जन-सेवा के लिए करें ।५ हस 
प्रकार गांधीजी त्याग और आत्म-विकास का सामाजिक झौर राजमतिक 
जीवन के करतंघ्यों के साथ सामंजस्य «स्थापित करते 'हैं। यह दोहराना 
शायद्‌ अनावश्यक है कि गांधीनी के आदर्श का श्रथे अस्वास्थ्यकर, 
हन्द्रिय-दुमन नहीं, घिवेफपूर्यो त्याग है। इस प्रफार वह त्याग की ध्यवस्था 
स्याग के लिए नहीं, किन्तु सनुप्य फो क्ात उच्चतम आदुश--सेचामय प्रेम के 


१, य० इ ०; भा० २, ४० १२०३। 
२, य० इ ०, भा० १, ४० २३१। 
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आदर्श--की -सिद्धि-के लिये श्रावश्यक साधन के रूप सें करते हैं। 

और न उपयुक्त भावना से स्वीकृत कष्टटसहन और त्याग हमारे जीवन 
को विफल, सूना,.श॒ुष्क और हषरहित ही बना देतेहैं। गांधीजी जिन 
सिद्धान्तों की शिक्षा देते-थे उनके ही अनुसार रहते भी थे। और चह संसार 
के भ्रोष्ठटस ज्ञानी और प्रसन्न व्यक्तियों में से थे। जिन लोगों ने ध्यान से 
भारतवर्ष के अहिंसात्मक आन्दोलनों का अ्रध्ययन किया है उन्हें ज्ञात है कि 
स्वेच्छा, और प्रसन्नता से स्वीकार क्या हुआ कष्ट-सद्दन नेतिक विकास सें 
कितना अधिक सहायक होता है। 


जैसा कि गांधीजी कहते हैं, आनन्द का कोई स्वतन्त्र श्रस्तित्व नहीं 
है; वह जीवन के प्रति हमारे रुख़ पर आश्रित है और व्यक्तिगत और राष्ट्रीय 
शिक्षा से निर्धारित होता है।' गांधीजी की शिक्षा है कि हम शआछुनिक 
सभ्यता की नैतिक विच्छुद्डलता की स्थिति में प्राचीन भारतीय ऋषियों के 
प्रेयस और श्रेयस के--शारीरिक सम्वेदनों के आनन्द के जीवन और जीवन 
के वास्तविक सुख के--भेद को न भुल बेठ । 


वास्तविक सुख का स्रोत है नम्नता और आत्मत्याग, न कि अहंता; 
आ्रावश्यकताओं को नियन्त्रित और कस करना, न कि उनकी निरन्तर असीम 
चृद्धि । वास्तविक सुख सामअस्यपूर्ण, सप्रयोजन, श्रमुशासन के जीवन का, दूसरों 
का दुःख बंटाने का और उनका बोर हल्का करने का फल है। दो सकता है 
कि दूर से गांधीजी का बताया हुआ अनुशासन कठिन और भयावह सालूम 
पढ़े, लेकिन जब मनुष्य उसके अनुसार अपने जीवन की पुनरेचना करने 
लगता है, तो उल्ले मालूम होता है कि जीवन को नीरस और दुःखद बनाना 
वो दूर रद्दा, उल्टे वह श्रनुशासन हमारी स्वतन्त्रता को बढ़ाता है ओर उसका 
बोर सद्या ओर हल्का दे । 

कला 

यह कहना भी ठीक नहीं कि, गांधीजी के आदर्श में कला के लिए स्थान 
नहीं ।* हां, कला के सौन्दर्य-निरुपण सम्बन्धी साघारणतः मान्य विचारों 
से गांधीजी का मतभेद ,है। उनका मत है कि प्राकृतिक सौन्दर्य के शाश्वत 
अतीकों की श्रपेक्षा--नक्षत्रों के श्राकाश के विस्तृत, असीम दृश्य, याल-चन्द्र 
का सौन्दर्य, सूर्यास्त की अलौकिकता, सर्वोत्कृष्ट सत्य ( सष्टा ) की याद 


१, इस भेद के लिये “कठोपनिषद्‌? देखिए । 
२, फला सम्बन्धी गाधीजी के विचारी के लिए देखिए---यं ० हं०, सू० २, प्‌० 
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४ दिलाने वाली इन प्राकृतिक कल्ा-कृतियों की अपेक्षा--माहुषी कला त्तुच्छ 

४ और अपूर्ण है। जहां तक सानुषी कला का सम्पन्ध है गाधीजी उसकी क्रद्ध 
उसके वाह्म रूप की सुन्दरता से नहीं, उसके विषय की नेतिकतठा से और 
झात्म-साज्ञात्कार में उसकी सद्दायता की उपयोगिता से करते हैं । जिसमें सत्य 
की अभिव्यक्ति है, जिससे ऊद्व्दंगासी प्रवृत्ति की, आत्मा के देवी असनन्‍्तोष की, 
झअभिव्यक्षना था सहायता होती है, वही सच्ची कला है। इस तरह चह 
समोत की क़द्ध इसलिए नहीं करते कि वह उथाक्रथित रस सिद्धान्त के 
अजुसार ठीक उतरता है, बल्कि इसलिए कि वह प्रार्थना और नैतिक उद्नति में 
सहायक है। उनका विश्वास हे कि चित्र, गायन इत्यादि बाह्य आकारों की 
क्रपेत्ता शुद्ध आचरण में श्रभिव्यक्त मनुष्य की नेतिक पविन्नता कला का उश्चतर 
प्रकाशन दै। 'यज्ञमय जीवन कला की पराकाष्टा है |?* गांधीजी यह मानते 
हैं कि सम्भव है, कज्नाकार सत्य को सुन्दरता में और उसके द्वारा देख सके, 
क्षेकिन उनके सभी विचार जनहित से सम्बन्धित रहते हैं और उनका सत है 
कि जनता को पदचिले खत्य दिखाना चाहिए। सत्य को जानने के बाद 
मनुष्य सुन्दरता को देख लगे । गांधीजी उपयोगिता से अ्रसम्बन्धित सुन्द्रत्ता 
के प्रति उदासीन थे। उनका मत था कि जो उपयोगी है वद्द सुन्दर भी हो 
छकता है ।* 


चरित्र और बुद्धि 


यह मी कट्दा गया है कि गाधीजी पूरा ज़ोर चरित्न पर देते हैं और 
घौद्धिक शिक्षा और दिकास को महत्व नहीं देते और बुद्धि के बिना चरित्र का 
घहुत मूल्य नहीं है ।१ निःसं॑देद्द गाधीजी का विश्वास है कि चरिन्रद्दीन चुद्धि 
ख़तरनाक है ( विभाशकता की कला की भ्राश्चर्यंजनक उन्नति यद्द प्रदर्शित करती 
है कि मनुष्य अपनी बुद्धि का प्रयोग अपने विनाश के लिए भी कर सकता है। 
लेकिन अहिंसा के भ्रभ्यास में गाधीजी बुद्धि वी महत्ता पर उचित ज़ोर देते हैं। 
उनकी राय है कि अदिंसः में विश्वास, विशेषकर नेताओं का, छुट्धियुक्त और 
खजनात्मक होना क्ाहिए | “यदि हिंसा के क्षेत्र में छुद्धि का महत्वपूर्ण स्थान 
है, वो अद्िसा के छेत्र में चद् स्थान और भी अधिक महत्वपूर्ण है |??* 
“अहिंसा के सच्चे श्रभ्यास का अथ है अभ्यास करने घाले में तीचणठ्स चुद्धि 


१, आत्म-शुद्धि', पए० ७२। 
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झौर जागरूक श्रन्तरात्मा ।”" पर गांधीजी प्राथमिक वस्तुओं को पहिले रखते 
हैं और उनका विश्वास है कि अहिंसा के बोधपूर्ण अभ्यास से सत्याग्रही का 
घौद्धिक पिकास अवश्य होगा | हरिजन-सेवा का हवाला देते हुए उन्होंने सन्‌ 
१६३६ में लिखा था, “इस सेवा के प्रेम के साथ शुद्ध चरित्र से निःसन्देषद 
आवश्यक बौद्धिक और व्यवस्था सम्बन्धी क्षमता प्राप्त या विकसित होगी ।?₹ 


कष्ट-लहन और बलिदान पर आश्रित यह अनुशासन सत्याग्रही नेता 
के लिए अनिवाय है । चह उसकी नेतिक अहुभूति को परिप्कृत करता है। 
इसके अतिरिक्त अहिंसात्मक प्रतिरोध के आन्दोलन सें जेज़यान्रा, शारीरिक 
यातनाएं और कभी-कभी रूत्यु भी सहना पढ़ता है। इस कष्ट-सहन के लिए 
श्रावश्यक है कि सत्याग्रही अपने शरीर को इस प्रकार कसे कि शरीर उस 
श्रत्याघचारी की--जो सत्याग्रही को अ्रपनी इृच्छा। के श्रचुसार चलाने का 
प्रयत्न करता है--दी हुईं यातनाओं को सह सके । जबतऊ सत्याग्रही नेता 
अपने जीवन में सेवा और कष्ट-लहन के आदर्शों को उतार न ले बच अपने 
अनुगामियों को इन आदर्शो से प्रभावित नहीं कर सकता | 

गांधीजी और समाजवादी दोनों का सामाजिक आदर्श है अदिसक 
जनतन्त्र । इस समाज की पूर्वमान्यता है साधारण सनुष्य के स्वभाव का 
सुधार जिसमें वह बिना किसी दबाव के समाज-सेवा की मांग को पूरा कर 
सके । लेकिन साधारण मनुष्य की इस उन्नति के लिए हमें ऐसे नेताओं और 
पथ-प्रदर्शकों की आवश्यकता है जो प्रेम और बलिदान के आदुर्शों के जीवित 
दृष्टांत हों। जिनका जीवन विल्लासिता और वासनाग्रियता का है और जो दूसरों 
का कष्ट बांदने के बजाय हिंसा का प्रयोग करते हैं अर्थात्‌ दूसरों पर कष्ट-लहन 
का बोर लादते हैं, वह समाज को विकास के अहिंसक धरातल पर नहीं 
पहुँचा सकते । 


यह सोचना कि गांधीजी का अरहिंसात्मक आदर्श जीवन को 
पिछुढा हुआ, असंस्क्ृृत बनाता है नितान्त असपूर्ण है। उनके ही शब्दों में, 
४८ यह अज्ञानपूर्ण, अन्धकारसय काल की ओर वापस जाने का प्रयत्न 
नहीं है। लेकिन यह स्वेच्छा से स्वीकार की हुईं सादगी, निर्धेनता और 
धीमेपन में सोदय पाने का प्रयत्न है |??? जटिल, केन्द्रीकृत राजनेतिक और 
आर्थिक जीवन शोषण के अचसरों को बढ़ाता है और अहिंसक यूल्यों का 
१, ह०, ८-६-४०, पृ० २७४ | 
२, €०, ७-११-३६, पृ० ३०८ | 
३, ह०, १४-१०-३६, पृ० ३०७ | 


श्श्८ सर्वोद्य तत्त्वन्द्शैर्न 


बलिदान करता है। अद्विंसक जीवन अर्थात सेवा का जीवन गांधीजी के 
अचुसार आवश्यक रूप से सरल्न और खावक्षस्बी होगा और खेती और उसके 
सहायक धन्धों से सम्बन्धित होगा । इसका अर्थ है विकेन्द्रित सत्याग्रही 
समूहों की आासीण सभ्यता और सादगी, ख्तन्त्रता ओर विकास के अवसरों 
से भरापूरा नवीन बोधपू्ण जीवन । 

इस प्रकार के समाज की ओर बढ़ने का एकमात्र मार्ग है जनता द्वारा 
सत्यागद्दी नेताओं के पथ-प्रथर्शन में श्रष्टिसा का अस्यास ) 


संत्याग्रही नेता की निर्णय-प्रक्रिया 


संत्याग्रही नेता अहिंसक साधनों द्वारा सत्य की साधना करता है। 
उसका प्रग्मुख नेतिक प्िद्धान्त यह है कि जो सत्य और अहदिसा के विरुद्ध है 
चह चज्य है; किन्तु जब वह इस सिद्धान्त का जीवन की वास्तविक घटनाओं 
में प्रयोग 'करता है और इस बात के निर॑य का प्रयत्न करता है कि सत्य ओर 
अ्रहिंसा के विरुद्ध क्यों दे तो कढिनाईयां सासने आदी हैं । कभी-कभी दो 
कतेव्यों' में श्रान्तरिक विरोध होता है। इस आन्तरिक विज्ञोभ'में सत्याग्मद्दी 
कर्तव्य-पथ का निर्णय किस प्रकार करे १ नतिक संकर्टो' में डढसका अन्तिम 
पथ-प्रदर्शक कौन हो ९ क्‍या वह जनसत' को अपने निर्णय का आधार बनावे 
या वह स्वयं अपने भरोसे रद्दे ? और यदि वह खय॑ अपना कर्त॑ब्य निश्चित 
करे तो' उसका साधन बुद्धि हो या प्रतिभान और अन्‍्तरात्मा 


जनमत 


इस प्रश्न पर गांधीजी का मत उनके जीवन से और लेखों में बिखरे 
हुए उनके विचारों से मिलता है। गांधीजी जन-तस्त्र में जनमत को उपयुक्त 
मदत्ता देते हैं । उनका विश्वास था कि जिन बातों में व्यक्तिगत घर्स या नेतिक 
सिद्धान्तों के त्याग का प्रश्न नहीं उठता उसमे सत्याग्रही को जनमत के सामने 
झ्ुकना चाहिए ।* लेफ़िन नेतिक दृष्टिकोण से प्राथमिऊ महत्व के मामलों में 
सत्याग्रही को, जिसने नेतिक अनुशासन का अश+यास किया है, अ्रन्तिस निशेय 
अपने आप करना चाहिए। उसकी आत्मा नीदि-निर्धारक सत्ता का स्थान है। 
उसकी विवेक-बुद्धि जो ईश्वर की श्ावाज्ञ है, प्रत्येक काये और विचार के 
नीति-संगत होने की अन्तिम निर्णायक है।* 


बुद्धि ओर प्रतिभान 
साधारण रोतति से हमारे निणयों में बुद्धि का स्थान बहुत गौण और 


१, य० इ ०, भा० १, पु० २०७-८। 
२, तीति-घमे!, पु० ४१। 


१२० सर्वोद्य तत्त्व-द्शेन 


अ्रधीनता का द्वोवा है | गांधीजी के शब्दों में, ५ * **मनुष्य का अन्तिम 
पथ-प्रद्शन बुद्धि से नहीं, हृदय से द्ोता है। हृदय निष्द षों को स्वीकार 
कर लेता है भौर बुद्धि बाद में उनके लिए युक्ति खोज्ती है। तर्क विश्वास का 
अजुगामी द्ौता है । मजुप्य जो छुछ करता है या करना चांहता है उसके 
समर्थन में कारण झोज लेता है ।?* इस प्रकार वास्तविक जीवन में बुद्धि 
सावना के अधीन है । लेकिन गांधीजी चुद्धि फो उचित सहत्व देते हैं। उनका 
मत है कि “बुद्धिगम्य सामकों में जो तकेविरुदध है वह त्याज्य है (?९ 
लेकित वह बुद्धि के सर्वशक्तिमान होने के दावे को नहीं मानते । उनके 
अजुसार ऐसी भी बातें हैं जिनमें चुद्धि हमें दूर तक नहीं ले जा सकती और 
हमें श्रद्धा पर आश्रित दोना पढ़ता है। जैसा कि हम पहिले बता छुके हैं 
मालूस होता है कि श्रद्धा से गांघीजी का अथ है प्रतिभान या प्रत्यक्ष अनुभूति ।? 


आध्यात्मिक ठत््व का ज्ञान, जेसा कि दूसरे अध्याय में बताया गया है, 
केवलमात्र बुद्धि द्वारा नहीं, प्रतिभान या प्रत्यक्ष अनुसूति द्वारा द्ोता है। 
नेतिक नेतृत्व के लिए सस्याग्रही चुद्धिगम्य बातों में छुद्धि पर भरोसा कर 
सकता है, लेकिन सत्याग्रही आत्म-शक्ति का उपयोग फरता दै और उसके 
महत्त्वपूर्ण निर्णयों का आधार बुद्धि नहीं, श्रद्धा और प्रतिसान ही होंगे । 

गांधीजी के सब विख्यात निर्णय, सन्‌ १४२८ ह० का बारदोली का 
निणंय, सन्‌ १६३० हं० के सत्याग्रह-सम्बन्धी और सन्‌ १६४०-४१ ई० 
सत्याग्रह को प्रारम्भ करने का निर्णय, प्रतिभावजन्य थे। अन्ठिस निशय के 
बोरे में गाघीजी कहते हैं, “वह मेरी बुद्धि से नहीं आया है। वह हृदय से, 
जहाँ अन्तरतस (आत्मा) का निवास है, ञ्राया है। उसी ने यह निर्णय 
दिया है (?? ९ 

यद्यपि बुद्धि प्रतिभान का स्थान नद्दीं ले सकती, चह प्रतिभान हारा 
ज्ञात सत्य को दूसरों को समझाने में सत्याअद्दी की सहायता कर सती है । 
चह उसे और दूसरों को निर्यंथ की यौक्तिता परखने में भी सद्दायता दे 
सम्ती है। 

नेता ओर समुदाय 


लेकिन श्रपूर्ण समुष्य, यद्यपि उसने नेतिक अनुशासन का अस्यास भी 


१, य० ह ०, भा० २, पृ० ६३४ | 
२, 8६०, ६-३-२७, प० २६ । 
३. दूसरा अध्याय देखिए । 
४. हैं०; २२--६-४०, ए० रप्६ | 


सत्याग्रही नेता की निर्ण॑य-प्रक्रिया १२१ 


किया हो, सत्य को पूर्यरप से नहीं जान सकता। इसलिए वह इस बात का 
दावा नहीं कर सकता कि अन्तरास्मा द्वारा उसे अपने निर्णय में अचूक पथ- 
प्रदर्शन मिला दै ।'* हो सकता है कि जिसे वह प्रेरणा मानता है वह उसकी 
श्लान्ति हो; उसका प्रतिभान प्रकाशहीन हो, उसकी बुद्धि उसे पथश्रष्ट कर दे; 
उसकी भावराए, आशाएं और, इच्छाएं कभी-कभी उसके निर्णय को दोषपूर्ण 
बना दें | क्या यह श्रेयस्कर न होगा कि सत्याग्रही श्रावश्यक बातों में भी 
जनमत पर, समाज की सामूहिक चुद्धिमता पर, श्राश्नित रद्दे ? 


गांधीजी इस सत को नहीं मानते सत्याग्रही को, जिसका ध्येय समाज 
का नेतिक नव-संस्करण है, परम्परागत ओऔचित्य पर आधारित जन-मत की 
बाह्य सांगों से नहीं, स्र्यं अपने आन्तरिक निर्णय से परिचालित होना 
चाहिये । “ मनुष्य अपने आप पर शासन करने वाला जीव है, और 
स्वशासन में शआ्आावश्यक रूप से भूलें करने की शक्ति ओर जब-जब भूल हो 
जाय उसे सुधारने की शक्ति सम्मिलित है ।”* इसलिए, “सच्ची नेतिकता का 
अर्थ चालू रास्ते का अनुगसन नहीं बल्कि अपने लिए सप्चा रास्ता खोजना 
ओर उसपर निडर होकर चलना है ।?? 


इसके अतिरिक्त “ ' अ्रक्‍्सर मनुष्य अनजान की भूल से ही अनुचित 
बात को पहिचानना सीखता हैं। दूसरी ओर अगर मनुष्य आन्तरिक प्रकाश 
के अनुसार चलने में जनमत के डर से या ऐसे ही अन्य किसी कारण से 
असफल हो, तो वह डचित को अनुचित से कभी अलग न कर सकेगा और 
दोनों के भेद की चेतना को खो देगा** अहिंसा के पथ पर प्रायः 
मनुष्य को नितानत अ्रकैला चलना पडता है ।”?९ 


इस प्रकार महत्त्वपूर्ण मामलों में नेता को जनता का अ्रजुगमन करने से 
इन्कार कर देना चाहिए, नहीं तो वह्द बिना लंगर के जहाज्ञ की तरह भवदकता 
फिरेगा । गांधीजी लिखते हैं, “सेरा विश्वास है कि (नेताओं द्वारा) केवल 
अपना विरोध-सूचक मत प्रदर्शित करना भ्रौर जनता के मत को आत्म-समपंण 
करना नितान्त अ्रपर्याप्त है, मदतत््वपूर्ण बातों में नेताओं को उस जनमत के, 
जो उनको बुछ्धिसंगत नहीं ज॑चता, विपरीत कार्य करना चाहिए ॥”?५ 
१ य० इं०, भा०२ पृ० ७६; यं० इं०, भा० ३, पृ० १४४)... 
२. यं० इं०, भा० हे, पृ० १४४ । 
३. 'नीति-घर्म', पृ० २८। 
४, यं० इ०, भा० रे, पृ० पंप । 
घ. यं० इं०, भा० १, ए० २०६ | 


श्श्रें स्वोदय तस्खव-दशेन 

गांधीजी के हूस मत का अर्थ न तो अनियंत्रित, जनतंत्न विरोधी, नेतृत्व 
हैं और न शक्ति की भन्घपूजा । गाघीजी जानते हैं फ़ि अनियंप्रित शक्ति 
भ्रषकारी है। वह लिखते हैं, “मैं स्वेच्छचारी-तैत्न से छणा करता हूँ। में 
अपनी स्वाधौनता और स्वतन्न्नता की क़द् करता हूं और उतना ही उन्हें 
दूसरों के क्षिए सूल्यवान सानवा हूँ । मुझे एक भी व्यक्ति को अपने साथ के 
चलने की इच्छा नहीं, यदि में उसकी बुद्धि को प्रभावित न कर संकू' ।?7* 

उनके लिए व्यक्ति की नेतिक स्वतन्त्रता में समुदायों की नेतिक 
स्पठन्त्रता भी सन्निद्वित है। स्वय॑ँ गांधीजी का जीवन इस सिद्धान्त का 
उदाहरण दै। उनकी आन्तरिक आवाज्ञ पन्‍्द्दद साल की अवस्था से उनकी 
पथ-प्रदुशंक और सचालक रही थी । अपने दीघंकाल्लीन नेतृत्व में यद्यपि वह 
साधारण बातों में श्रायः जनंमत को मानते थे, प्रमुख सिद्धान्तों के बारे में 
वद्द सदा ससम्धोते के विरोधी थे। लेकिन उनका यद्द भी विश्वास था कि 
सझुदायों को सत्य का प्रयोग कऋरने और भूले करने का उसी प्रकार अधिकार 
है जिस प्रकार व्यक्तियों कौ ।* गिर्यर्/ मरे गांधीजी के अहिंसात्मक नेतृत्व का 
वर्णन इन शब्दों में करते हैं, “उनका न तो हृठपूर्ण सतत होता है, न आक्षा । 
उनकी केचल्न प्रभावोत्पादक बात, हमारी शआ्आध्मा को पुकार, होती है। वह 
जो सत्य समझते हैं, वही हमें प्रदर्शित करते हैं, लेकिन उन लोगों की' न तो 
मिन्दा करते हैं, न उनका निराकरण जो प्रकाश की खोज किसी दूसरे रास्ते 
से करते हैं ।7? 

इस प्रकार गांधीजी के सत्याग्रही नेतृत्व के आदुर्श में दुर्घल, अवर्सर- 
चाद्वी नेता के लिए स्थान नहीं जो नेतृत्व की रक्षा के लिए अपनी श्रेन्तरात्सा 
फो वेच देता है भौर जनता का पथ-प्रदर्शन करने के बंजाय उसके पीछे 
चंक्षता है । यदि मूलभूत सिद्धान्तों और अज्ुगासियों के सत में 'विरोध हो तो 
स॑त्याग्रही नेता का स्पष्ट कत्तेब्य हैं अपनी अन्तरात्मा का आदेश सानभा और' 
समुदाय को अपना पथननिर्धारित करने देना । 
< अनुगामियों की घफ़ादारी के बारे में गांधीजी पश्चिस की जनतंत्रीय 
परम्परा से बहुत आगे बढ़े हुए दें । वह इसके विरोधी हैं कि लोग प्रेस के 
कारण अन्धभक्ति से नेता के अनुगामी बने' रहें ।' इनकी मांग है गम्भीर 
विश्वास पर आधारित आज्ञापलन । इसलिएं सब १४४४ ६० में जय उन्हें" 


९, यू० इ०, भा० १, पृ० २०८ | 
२, स्पीचेज़ञा, पृ० ६०८ | 
३, राधाकृष्णन, “महात्मा गांधी), ए० १६७-६८ | 


सत्याग्रही नेता की निरशंय-प्रक्रिया श्श्र 


महसूंस हुआ कि कांग्रेस फे चिन्तनशील सद्सुय, यद्यपि वह गांधीजी के प्रति 
पफ़ादार और भक्तिपूर्ण थे, उनके साथ महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों पर सहमत न' 
थे, तो वे कांग्रेस से अलग दो गए, जिससे वह संस्था 'पर बोर के समान 
दो जांय, उनके कारण संस्था का प्राकृतिक विकास न॑ रुके ओर उसके सदस्य 
अपनी बुद्धि के अनुसार स्वतन्त्र रूप से व्यवहार कर सके ।* 


गांधीजी के अनुसार यदि स्पष्ट बहुमत सत्याग्रहीं नेता की भ्रोर हो तो 
सी अ्रत्षमत की इढ़तापूर्वक मानी हुईं किसी' राय की उपेक्षा नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि केवल सल्या-शक्ति पर आधारित यह उपेक्षा एक प्रकार की 
दिंखा है ।* 

अनियंत्रित राज्यसत्ता वाले देशों में नेतृत्व का सिद्धान्त गांधीजी के 
आदर्श के बिल्कुल विपरीत है। इन देशों में नेतृत्व का सिद्धान्त है “ऊंपर से 
नीचे' की और अनियंत्रित सत्ता और नीचे से ऊपर की ओर बेहद आज्ञा- 
कारिता और उत्तरदायित्व ।?? आधुनिक युद्धवादी डिक्टेटर प्रचार-विशेषज्ञ 
नेता होता है। उसकी सत्ता का खोत जनता का गम्भीरता से सोच-विषार करें 
दिया हुआ निर्णय नहीं होता; वह विरोधियों के साथ बल्लप्रयोग पर ओर' 
जनता के सामान्य भय और 'घणा को लगातार उफसाने पर निर्भर रहता है। 


नेता ओर अहिसक प्रतिरोधकारी 


जब सत्याग्रही समुदाय अदविंसक प्रतिरोध प्रारम्भ करता है, तो नेता 
को ढिक्टेटर (श्रधिनायक) की-सी सत्ता दे दी जाती है, सम्रूह के आल्तरिक 
जनतंत्र में कमी आ जाती है और सदस्यों के व्यक्तिगत निर्णय के श्रधिकार 
पर प्रविबन्ध लग जाता है। सत्याग्रही समुदाय के सदस्य नेता को और 
उसकी सम्पूर्ण प्रतिरोध योजना को स्वीकार या अखीकार कर सकते हैं । 
लेकिन स्वीकृति बिना किसो मानसिक संगोपन के होनो चाहिए. और अनुगा- 
मियों को नेता के निणंय में पूर्ण श्रद्धा होनी चाहिए । उसका बचन ही नियम 
है और उसके अ्रनुगामियों को जी-जान से उसकी आज्ञा माननी चाहिए। 
फ्रौजी लिपाहियों की तरद्द सत्याग्रही खरयंसेवकों को भी आज्ञा का कारण 
पूछने का अधिकार नहीं; उनका कत्तेज्य है जान लड़ाकर भी आज्ञापालन । 


श्रहिंसक प्रतिरोध में और हिंसात्मक युद्ध' में सिपाही की नेता' के संबन्घ 
१. गांधीजी का १७ सितम्बर, १६३४ का वक्तव्य, (हिस्द्री आव दि काग्रेस' 
पृ० ६२२-३२ । 
२. यं० इ ०, भा० २, ए० २१२। 
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में स्थिति लगभग एकसी है। जयतक घह सेना का सदस्य है, वह सेना 
हिंसात्सक हो या सत्याग्रद्दी, उसे इस निर्णय का अधिकार नहीं कि मिस कास 
फो करने की उसे थाज्ञा मिक्नी है उसको वह करेगा या नहीं १* चह निशः्स॑देह 
दबाव है, लेकिन नेता सत्यायद्दी सिपाही पर उसकी इच्छा के विरुद्ध, उसे 
अपमामित करने के लिए था उसकी भजुष्योचित प्रतिष्ठा पर श्राधात करने के 
लिए यह दबाव नहीं डालतठा। यद्द दबाच भ्रात्म-नियंत्रण है, फर्योकि सत्यामही 
पिपादी स्वैच्छा से, भ्रान्तरिक प्रेरणा से, सच्याग्रही अ्रनुशासन फो स्वीकार 
करता है भौर द्विंसावादी सिपाही के प्रतिकू्र, उसे सत्याग्रही समूह को जब 
चाहे छोड़ देने की खतनन्‍्त्रता रहती है । 

गांघीजी अदिसक प्रतिगेघ में लगे समुदाय के नेता के निर्णय पर 
जनतंत्रात्मक प्रतिबन्ध फ्यों नहीं रखते ? एक तो किसी भी प्रकार के युद्ध में 
सिपाहियों के लिए श्रजुशासन श्रनिवारय है। दूसरे, बहुत्त से सत्याग्रदियों के 
लिए अ्रद्िंसा कामचलाऊ नीति की बात है, न कि अटल शास्था की । उनके 
सामने सदा हिंसा और भ्रद्विंसा का छुनाव है श्र शझावश्यक्ता पढ़ने पर 
हिंसा के प्रयोग का प्रलोभन दे ।* सत्याग्रही नेता में यह कमी नहीं, क्योंकि 
वह दुखद भरावश्यकता भौर दुर्बलता के कारण नहीं, इच्छा से और नैतिक 
शक्ति के फारण अरहिंसक है । 

लेकिन सत्याग्रही नेता को चाहिए कि वह श्रपने शलज्ुगामियों की 
वफ़ादारी पर 'अनावश्यक दबाव न डाले। उसे चाहिए कि वह उनको तक 
द्वारा सन्‍्तुष्ट करसे का भौर उनके हृदय और बुद्धि को झपने साथ ले चलने 
का प्रयरन करे । लेकिन यदि तक सन्तुष्ट न घर सकें, तो अज्लगामियों को 
श्रद्धा का सहारा क्लेना चाहिए ।१ 


नेता का आन्तरिक नियन्त्रण 


लेकिन सत्य की स्वततम्त्र शोध के लिए शौर प्रतिभान द्वारा ठीक 
पथ-प्रदुर्शन के लिए सत्याग्रही को बह्द शुद्धता प्राप्त करना चादिए जो गांधीजी 
के शब्दों में, कटोरतम अ्रजुुशासन का श्रौह़ परिणाम है। यदि सत्याभ्रद्दी को 
श्रपना नियस-निर्धारक स्त्र्य बनना है तो 'अनिवारय शर्त यह है कि उसे 
ईश्वर से ढरना होगा श्रीर इसलिए 'श्रपने हृदय को लगातार शुद्ध करते 


१, यं० इ०, भा० २, ए० ११६१। 
२, य० इ०, २-२-१६३० | 
३. ६०, १०-६-३६, पृ० १५८ | 
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रहना होगा ।??* 


हम ऊपर शुद्ध करने वाले अनुशासन का, जिसकी गांधीजी ने व्यवस्था 
की है, विस्तृत वर्णन कर चुके हैं। इस अ्रत्ुशासन से सत्याग्रह के जीवन में 
सामक्षस्य आता है, अहँता का निरोध होता है, उसकी अहिंसा गत्यात्मक 
हो जाती है ओर उसके प्रतिभानों में निश्चितता श्राती है। उसमें आध्यात्मिक 
अनुभूति की हकुमता का विकास होता है और आत्म-शक्ति की कार्य-पद्धति 
उसकी समझ में आने लगती है। 


गांधीजी आध्यात्मिक विकास में ओर सत्य के शोध में मौन, प्रार्थना 
ओर उपवास को बहुमूल्य सहायक बताते हें। 


सौन साधक को स्वाभाविक सानवी दुबंछूता से, अर्थात्‌ अ्रतिशयोक्ति 
और"'सत्य को दबाने या थोडा बहुत बदल देने से, बचने में सहायक होता 
है । इसके अतिरिक्त मौन के समय में वह ईखर के संपर्क में भा सकता है ।* 


उपचास और प्रार्थना शरीर पर आत्मा का आधिपत्य स्थापित करने 
में सहायक होते हैं और हमारी दृष्टि को परिष्कृत करते हैं। लेकिन उपवास 
और प्रार्थना ठसी उपयोगी हो सकते हैं जब वह दिखावट के लिए यंत्रवत्‌ 
न किये जांय । “थआधेना व्यर्थ का दोहराना नहीं है और न उपवास शरीर 
को केवल भुखों सारना है। प्रार्थना का खोत ईश्वर को श्रद्धा से जानने वाला 
हृदय है, और उपवास अशुभ या हानिकर विचार या भोजन से संयस 
है ।? ३ “हुर्दिक प्रार्थना आन्तरिक आकांक्षा है जिसकी अभिव्यक्ति मनुष्य के 
प्रत्येक काय में दी नहीं, बल्कि प्रत्येक विचार में भी होदी है ।!?४ उपचास 
मनुष्य की प्रार्थना को जीवित बनाता है और आत्मा को ईश्वर के सम्पक में 
लाकर शान्ति देता है ।" वास्तव से उपवास सब्रसे सच्ची प्रार्थना है। बिना 
उपचास के उसी प्रकार प्रार्थना नहीं हो सकती जिस प्रकार बिना प्रार्थना के 
सच्चा उपवास नहीं हो सकता । 


गांधीजी का जीवन प्रार्थना और उपवास को संभावना में अनुसंघान 
की अन्नुपम कथा है। वह उपचास-विशेषज्ञ हें। उपचास उनका अविभाज्य 


१. यं० इं०, भा० रे , ए० १५७४ | 

२. ६०, १०-१२-३८, ए० ३७३; आत्म-कथा' पृ० ७१। 
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अ्रंग है भौर उसको उन्होंने यथा-शक्ति एक विज्ञान में परिणत कर दिया 
है ।' गांधीजी प्रार्थना को सबसे बड़ा अख्र मानते हैं ।* ,एक भी धण ऐसा 
नहीं होता था जब चह सर्वदर्शी साक्षी की स्थिति का अनुभव न करते हों। 
उनका कोई भी कार्य बिना प्रार्थना के नहीं होता था। उन्हें ऐसा कभी नहीं लगा 
किईश्वर उनकी ओर से उदासीन हो गया हो | जब छितिज श्रधिकतम 
अन्घकारपूर्ण होता था, तब गांधीजी ईश्वर को निकदतम पाते थे । जब चह 
महत्त्वपूर्ण निर्णय करते थे तब उन्हें 'घीमी शान्त आन्तरिक आवाज़”? 
स्पष्ट और साफ़ सुन पढत्ती थी । यह आन्तरिक पुकार ईश्वर की ञावाज़ थी | 
एक बार यह आवाज़ सुन लेने पर गांधीजी तुरन्त आज्ञापालन करते थे, 
डनके लिए निर्दिष्ट पथ से हटने का तो कोई सवाल ही नहीं उठता था। 


ईश्वर के निरन्तर ध्यान से उनका जीवन इस प्रकार का बन गया था 
कि वह अलुभव करते थे कि उनके साधारण कार्य भी आस्स-प्रेरणा की 
अभिव्यक्ति हैं ।? चास्तव से गांधीजी आत्मा की घुमिक्, अस्पष्ट गति की 
अनुभूति में प्रयत्वशील रहस्यवादी साधक हैं।* उन्हें विशुद्धू सत्य की, 
विश्वात्मा बी, पूर्ण अनुभूति नहीं दोती--होती किसे है (--लेकिन दूर-दूर 
से उसकी रूतज्क वह देखते हैं। इसी सफलता ने डनके जीवन को 


१, उनका २१-१०-३२ का वक्तव्य, हिस्ट्री आब दि काग्रेस!, ० ६२३, 
य० इ ० २, पु० १२३। 

२, हू०, ६--१२--४१, ४० ३७१ | 

३, आत्म-कथा?, भा० ४, अ० ११। 

४. गांधीजी का विश्वास है कि उच्चप्रेरणा की प्राप्ति की आवश्यक शर्त यह है 
कि, “आत्मा की एक ऐसी महान्‌ रुकट्पूर्ण स्थिति हो जाय कि आप 
मानसिक दुःख ओर यत्रणा से हिल उठों। उस रुकठकाल में या तो 
व्यक्ति की आत्मा अनन्न विश्वात्मा वी ओर ऊपर उठती है और या फिर 
उस भयड्डर यातना को न सह पाकर पिछुड़ती है ओर पार्थिव शरीर से 
निकठ्तर सम्बन्ध में विश्वास छू ढती है। पहले विकल्प में सत्य की आवाज़ 
सुन पढ़ती है, दूसरे में व्यक्ति जड़ जगत्‌ से एकरूपता स्थापित करता है 
अर अपने श्राचरण वो उसीके श्नुकूल ' बनाता है।” छृष्णदास, 
'सेविन सथ्स विद महात्मा गाधी?, भा० १, प० ४००-१ | सन्‌ १६४०-४१ 
के सत्याग्रह आन्दोलन के सम्बन्ध में प्रतिमानजन्य पनिर्णय-के सम्बन्ध:में 
गांधीजी ने कह्य था, “असीम यांतना'के 'बाद उसकी उल्तत्ति हुई थी॥” 
हु०, २९-६-४०, पृ० २२६ । 


सत्यामही नेता की नि्शेय-प्रक्रिया १९७ 


सामजस्यपूर्ण बनाया है और उनको इतिहास के महानतस व्यक्तियों की पैक 
में स्थान दिया है। 


संक्षेप में, नेतिक पथ-निर्धारण पर गांधीजी के विचार जनतंतन्नीय नैतृत्व 
का श्रादर्श उपस्थित करते हैं। वह स्वेच्छाचारी सत्ता के श्रघःपतनकारी प्रभाव 
को नहीं भुलाते । इसीलिए बह सत्याग्रही नेता-पर दोहरा--आन्‍्तरिक और 
बाह्य-प्रतिबन्‍्ध लगाते हैं। वह नेतिक और आध्यात्मिक शुद्धता पर, 
आत्मानुशासन पर, ज़ोर देते हैं। यह अनुशासन नेता की नेतिक अनुपात की 
भावना विक्तित करता है और उसे सत्प की निडर साधना और स्वश्रेष्ठशक्ति, 
श्रात्म-शक्ति, के प्रयोग की क्षमता देता है। गांधीजी इस बात के पक्ष मे भी 
हैं कि अनुगामियों की आज्ञाकारिता विवेकपूर्ण होनी चाहिए और इस आज्ञा- 
कारिता-को उनके व्यक्तिगत निर्शयय और अ्रन्तरात्मा पर आध।रित होना 
चाहिए । स्वतंत्रता और न्याय को सत्तावाद की विजय से बचाने के लिए 
झोर शान्ति,और जनतन्‍्त्र की उन्नति के लिएु निसंदिग्ध रूप से ईसानदार 
नेता और साहसपूर्ण, जागरूक, नागरिकता नितानत आवश्यक हैं । 


४ ७9:६४ 


सत्याग्रह---जीवन-नियम के रूप में 


ऊपर वर्णित शुद्ध करने वाले अनुशासन का ध्येय है ब्यक्ति को सत्याग्रह 
के प्रयोग के लिये तेयार करना। 


सत्याग्रह का अर्थ 


सत्याग्रह शब्द गाधीजी ने दक्षिण अ्रस््तीका में वहा की सरकार के 
विरुद्ध भारतवासियों के अश्रद्दिंसक प्रतिरोध के सच्चे रूप का परिचय कराने के 
लिए गढा था। वह विशेषरूप से सामृद्दिक सत्याआही प्रतिरोध और 
निष्क्रिय प्रतिरोध या पेसिव रेज़िस्टेन्स में स्पष्ट भेद करना चाहते थे । 


चालू भाषा में सत्याग्रह श्रद्िंसात्सक अपिरोध के साथ समीक्ृत किया 
जाता है, लेकिन सत्याग्रह केवल अदिसक प्रतिरोध के विभिन्न रूपॉ--- 
असहयोग, सविनय श्राज्ञा-भंग, उपवास, घरना, इत्यादि--तक द्वी परिमित 
नहीं दे । सत्याग्रह अहिसात्सक प्रतिरोध से कहीं अधिक व्यापक हद्व। 
सध्याप्रह् का शाब्दिक अर्थ है सत्य (जिसके अन्दर भ्रद्विंसा भी सम्मिलित है) 
को मानकर किसी वस्तु के लिए श्ग्रह करना, या सत्य भौर भ्रद्विसा से 
उत्पन्न होने वात्ा बत् ।' सर्वोच्च सत्य है आध्यात्मिक एकता और उसके 
लाभ का एकसात्र मार्ग है श्रह्धिंसक दोना, श्र्थात्‌ सबसे प्रेम करना भर सब 
के लिए कष्ट सहना | इसीक्षिए गाधीजी के अनुसार सत्याग्रह श्ाव्म-शक्ति 
या प्रेम-शक्ति का पर्यायवाती है। इस प्रकार सत्याप्रह सच्चे ध्येय की श्रदिंसक 
साधनों द्वारा साधना है। वह “सत्य की, भ्रतिपक्षी को कष्ट देकर नहीं, स्वयं 
कष्ट सहकर रक्षा है ।??* सत्याग्रह सत्य के लिए तपस्या है।* इस ध्यापक 
शर्थ में सत्याग्रह में सब विधायक, सुधार के फार्यों का, सेवा के कार्यों का, 
समावेश है । इस श्रथ में सत्याग्रह चेघ पद्धतियों का भी निराकरण नहीं 
करता | वारुतव में गांधीजी अद्विंसक प्रतिरोध को नागरिक का वेंघ अधिकार 
मानते हैं । 


१, दक्षिण अक्रीका), पूर्वोदू, ए० १७३-४; आत्म-कथा!, भा० ४, श्र २६ | 
२, स्पीचेज्ञ', ४० ४०१ | 
३, य० इ०, मा० २, एृ० परे८ | 


सत्याग्रह-- जीवन-नियम के रूप में १२६ 


सत्याग्रह ओर निष्किय प्रतिरोध 

सत्याग्रह को, विशेषकर उसकी दो शअम्मुख शाखाओं, असहयोग और 
सविनय आज्ञाभंग को निष्क्रिय प्रतिरोध ( पसिव रेज़िस्टेन्स) के साथ समीकृत 
नहीं करना चाहिए । दक्षिण अफ्रीका में खर्य गांधीजी ने निष्क्रिय प्रतिरोध 
शब्द का प्रयोग सत्याग्रह के शर्थ सें किया था। हिन्द खराज्य! के अंग्रेज़ी 
संस्करण में १७ वे अध्याय का--जिसमे वास्तव में सत्याग्रह का चर्णन है-- 
शीष॑ंक पेसिच रेज्ञिस्टेन्स है | लेकिन सन्‌ १६०६ ईं० में ही गांधीजी जानते 
थे कि पेसिव रेज़िस्टेन्स सत्याग्रह का अधिक प्रचलित पर प्रेम-शक्ति या आत्स- 
शक्ति से कम शुद्ध वर्णन है |" सन्‌ १६०६ के बाद गांधीजी सत्याग्रह और 
पैस्तिव रेज़िस्टेन्स (निष्क्रिय प्रतिरोध) मे स्पष्ट भेद करने लगे | 

सत्याग्रह और निष्क्रिय प्रतिरोध दोनों आक्रमण का सामना करने की, 
झंगढ़ों को निपटाने की और सामाजिक और राजनेतिक परिवर्तन को पद्धूतियां 
हैं। लेकिन इन दोनों सें बुनियादी भेद है। भेद का कारण यह है कि पेलिव 
रेज्िस्टेन्स*--जिस रूप में इद्चलेड से वोट का अधिकार माँगने वाली ख्त्ियों 
श्रौर उग्रमत वाले नानकन्फार्मिस्ट इसाइयों ने भौर फ्रान्सीसियों के विरुद्ध 
रूर प्रदेश के जनों ने उसका प्रयोग किया था--कामचल्लाऊ राजनेतिक शख्र 
है। दूसरी ओर सत्याग्रह नेतिक शस्र दे और उसका आधार है शरीर-शक्ति 
की अपेक्षा आत्म-शक्ति की श्रेष्ठत । पेसिव रेज़िस्टेन्स दुर्बल का शस्त्र हे; 
जबकि सत्याग्रह का प्रयोग वह वीर ही कर सकता है जिसमे बिना मारे मरने 
फा साहस है। पैसिव रेज़िस्टेन्स में उद्देश्य होता है प्रतिपक्षी को इतना 
परेशान करना कि वह हार मान ले; सत्याग्रही का उद्देश्य है प्रेम और घेय्य॑- 
पूर्वक कष्ट-सहन द्वारा विरोधी का हृद्य-परिवत्तैन करना | पेसिव रेज़िस्टेन्स 
में विरोधी के लिए प्रेम की गरुन्जाइश नहीं; सत्याग्रह में घुणा, दुर्भावना 
इत्यादि के लिए स्थान नहीं। इस प्रकार “सत्याग्रह गत्यात्मक है, पेसिव 
रेज़िस्टेन्स स्थित्यात्मक है । पेसिव रज्ञिस्टेल्स निषेघात्सक रूप से कार्य करता 


१, हिन्द खराज! (अ०), ४० ६५। 

२, अंग्रेजी भाषा मे पैसिव रेजिस्टेन्स (निष्किय प्रतिरोध) का लगभग समानार्थक 
शब्द नानेरेजिस्टेन्स (अप्रतिरोध) है । किन्तु सी० एम० केस के अनुसार 
निष्क्रिय प्रतिरोध ओर अप्रतिरोध मे भेद है। अप्रतिरोध समर्पण कर देने 
ओर निष्किय कष्ठ-सहन का रुख़ है; जबकि निष्क्रिय प्रतिरोध अपेक्षाकृत. 
अधिक सक्रिय ओर आक्रमणशील है। देखिये केस, “नानवायोलेन्ट 
कफोझशन?, पृ० ४१। 
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है और उसका कष्ट-सहन अनिष्छापूर्वक्ष और निष्फल होता है; सत्याग्रह 
विधायक्रूप से कार्य करता है, प्रेम के कारण प्रसन्नता से कष्ट सहन 
करता है, और फक्ष्टसह्नन को फलप्रद बनाता है।??* यद्यपि पेसिव 
शेज़िस्टेन्स और हिंसा में सेद किया जाता है और पेसिच रेज्ञिस्टेन्स हिंसा से 
सदा दूर रहता है, क्योंकि दुबंल व्यक्ति हिंसा का प्रयोग नहीं फर सकता, 
वब भी पेैसिव रेज़िस्टेनस्स उचित अवसर पर हिंसात्मक उपायों के प्रयोग के 
विरुद्ध नहीं, दूसरी ओर सत्याग्रह किसी भी रूप में, अलुकूलतम परिस्थिति 
में भी, हिंसा के प्रयोग की भ्राज्ञा नहीं देता । सत्याग्रह के विपरीत, पेसिव 
रेज़िस्टेन्स का प्रयोग हिंसात्मक क्रान्ति के पूरक के या प्राथमिक रूप में हो 
सकता है। पेसिव ' ज़िस्टेन्स में आनन्‍न्तरिक शुद्धता का प्रभाव है, सत्याग्रह 
की तरह वह साधनों की प्लेतिकता को ऋावश्यक नहीं मानता और प्रयोग 
करने वाले घ्यक्तियों के नेतिफ सुधार फी उपेक्षा करता है। दूसरी ओर, 
सत्याग्रह में उद्देश्य-सिद्धि और सत्याग्रदही के आन्तरिक सुधार में घनिष्ट 
सम्बन्ध है। पेसिच रेज़िस्टेन्स का प्रयोग सावभौम नहीं दो सकता। उदाहरण 
के लिए सत्याग्रह की तरह उसका प्रयोग अपने घनिष्ट सम्ब्रन्धियों फे विरुद्ध 
महीं हो सकता। दुर्बलता और निराशा की भावना से प्रयुक्त पेसित्र रेज़िस्टेन्स 
सानसिक और नेतिक दुर्बलता बढ़ाता है, दूसरी ओर सत्याग्रह सदा आंतरिक 
शक्ति पर ज़ोर देता है और वास्तव सें उसका विकास करता है। पेसिव 
रैज्ञिस्टेन्स की भ्रपेक्षा सत्याग्रह अन्याय और अत्याचार का अधिक फल्नप्रद्‌ 
और निश्चित विरोध है। लेकिन पेसिच रेज़िस्टेन्स (निष्क्रिय प्रतिरोध) घाखब 
में निष्क्रिय नहीं होता, क्‍योंकि प्रतिरोध सदा सक्रिय होता दै [९ 

सब देशों सें और प्रस्येक फाल में अहिंसा दी घरेलू रगद़ों को निपटाने 
फा साधन रहा है। गांधीजी ने घरेलू जीवन के इस नियम का उपयोग 
सामूद्दिक जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में किया है। अपने अचुसन्धानों द्वारा 
उन्होंने सत्याग्रह को 'थुद्ध का नेतिक समकत्तर और सामूहिक रूगर्द़ों फो 
निपटाने की कला बना दिया है। 

व्यक्तिगत जीवन ओर सत्याग्रह 

लेकिन आत्म-शक्ति होने के कारण सत्याग्रह “दडीक सा्गे, सस्य और 
१. ६०, २४५-६-३८, प्रृ० १६४, महादेव देसाई का नोट | 
२. आत्म-कथा?, भा० ४, अ० २६; य० इ०, भा० १, प० २२२; 'स्पीचेज्ञ', 

४० ४०१, दक्षिण अफ्रीकाग, अ० ११, ६०, १४-४-३२८, प्रू० १११; 
२३-६-३८, पछ्ू० १६४ | | 
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जीवन” हैँ। रूगड़ों को निपटाने के अतिरिक्त, सत्याग्रह का डपयौग जीवन 
के भ्रन्य कार्यों में भी हो सकता है। अहिंसा का प्रयोग देनिक जीवन में 
माता-पिता, बच्चों मित्रों, सस्बन्धियों, अपराधियों श्र निम्नकोटि के जीवों 
के प्रति दो सकता दहै। गांधीजी कहते हैं, “वह (अहिंसा) ऐसी शक्ति है 
जिसका उपयोग व्यक्तियों और समाजों दोनों द्वारा हो सकता है। उसका 
उपयोग राजनितिफ सामलों में हो सकता है और घरेलू मामलों में भी हो 
सकता है । उसका सार्वभौम उपयोग उसके स्थायी झौर अजेय होने का 
प्रदर्शन है [”* “मेरे लिए, सत्याग्रह का नियम, प्रेम का नियम, शाश्वत सिद्धांत 
है। में उन सब के साथ जो शुभ देँ सहयोग करता हूँ। मेरी इच्छा उस 
सब के साथ असहयोग करने फी दे जो श्रशुभ है, चाद्दे यह मेरी स्त्री के 
सम्बन्ध में हो, चाहे मेरे पुन्न के श्रोर चाद्दे मेरे ।7?* 


घास्तप में चह्ठ इससे सी ञआरागे जाते हैं और कहते हैं कि यदि हम 
संगठित अहिंसा को सामूहिक रूगढ़ों में कारगर बनाना चाहते हैं, तो हमें 
भहिंसा या घ्यवद्दार अपने देनिक जीवन के प्रत्येक ज्षैन्न में घरना होगा ।३ 
यदि हमारी अ्रहिसा सच्ची है, तो उसे हमारे साधारण जीवन का अ्रंग होना 
चाहिए, उसे हमारे विचार, शब्द और कार्य में प्रकट होना चाहिए और 
हमारे सम्पूर्ण व्यवहार को प्रभावित करना चाहिए ।* वह महसूस करते हैं 
कि हो सकता है कि राजनीति में अद्दिसा आवश्यकता के कारण अहण किया 
हुआ सदगुण भौर कायरता का आवरण हो । सरकार के प्रति तो जनता को 
मजबूरण अहिंसा पर अवल्लम्बित रहना पढ़ता है । इसीलिए जब अदहिसा का 
प्रयोग केवल सरकार के साथ नहीं, जीवन के दूसरे छेश्रों में भी किया जाय-- 
घरेलू भौर सामाजिक सम्यन्धों में भी जहां हमें हिंसा और अद्विंसा में चुनाव 
की सुविधा है--तसी यह कहा जा सकता है कि श्रहिंसा केवल कामचलाऊ 
नीति न्टी है ।" यदी कारण है कि गांधीजी के अनुसार दानशीलता की 
तरह अहिसा का प्रारम्भ घर से होना चाहिए। पह कहते हूँ कि “अहिंसा 
फी यारहखड़ी सबसे धधिक झच्छी तरह घरेलू पाठशाला में सीखी जा सकती 
है पौर में भ्रतुभव से फह सकता हैँ कि यदि हम घहां सफलता प्राप्त कर लें 


क--+-++ +«+->« 





९, यें० इ० भा० ३, पृ० ४४४ | 

२, यं० ए्‌०, भा० २, ५० १०५४४ | 

हे, ६०, २६-६-४०, पु० £८१॥ 

४, है०, २१-७--१६४०, प१० २६० | 
४ १०, १६-११-र३८, ए० ३२३६-३७ | 











१३२ सर्वोदिय-त्तव-दुशेत 


तो सब जगह हमारी सफलता निश्चित्‌ है। एक अहिसस्सक सनुष्य के लिए 
सारा संसार कुटम्ब है ।!?* गाधीजी का मत है कि सावंजनिक सत्याग्रह 
व्यक्तिगत या घरेलू सत्याग्रह का प्रसार या विस्तृत रूप है और सार्वजनिक 
सत्याग्रह को वेसे ही घरेलू मामले को कल्पना करके परखना चाहिए ।* 


जब तऊ श्रर्दिसा को व्यक्तियों के हृदय में स्थान देते का प्रयास न हो, 
ठब तक उसे सामूद्विंक और अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों का संचालक बनाने का 
प्रयत्न व्यर्थ है। सध्याग्रदी के व्यक्तिगत जीवन की हिंसा अपूर्ण अनुशासन 
का लक्षण है | उस हिंसा से ज्ञात होता है कि सत्याग्रददी सत्याग्रद के मूलभूत 
सिद्धान्त, सब के साथ आध्यात्मिक आत्मीयता, को उपेत्ता करता है। वह 
इस बात का निश्चित चिन्ह है कि सत्याभ्रही नंतिक विकास के उस तल्ल तक 
नहीं पहुंचा है ओर आत्म-निम्॑त्रण को उस दशा को नहीं श्राप्त कर सका दे 
जहां हिंसा असह्ाय हो जाती है। मानुषी जीवन अविभाज्य समग्रता है, 
इसलिए सत्याग्रह्दी के ध्यक्तिगत जीवन की हिंसा खत्याग्रही समुदाय के 
सदस्ष की दैसिग्रत से किये गए उसके व्ययहार में अवश्य प्रदर्शित होगी | 


यदि कोई व्यक्ति थहिंसा को केवल राजन तिक चेन्न सें स्वीकार करता 
है, तो इसका अर्थ है कि उसकी अहिंसा दुबज्ञ की है, चद्द अहिंसा को केवल 
कामचलाऊ नीति की तरद्द स्वीकार करता है श्यौर इस नीति को वह भारी 
कठिनाइयों या बड़े प्रलोभनों के कारण बदुल सकता है। यह हिचकिचाहट 
का रुख़ है और व्यक्ति के अच्छा सिपादी बनने में बाघक होता है, क्योंकि 
सिपाही, अदिंसा का सिपाही भीं, अजेय शक्ति से तभी लखता है जब उसमे 
दूसरे विकल्‍रूप पूरी तरह छोड़ दिये हो । इसलिए गांधीजी की राय यह है कि 
#जचब तक अहिंसा मानी जाय तब तर उसे सर्चप्रथम रखना चाहिए। तभी 
वद्द अजेय हो सकती है। नहीं तो वह केवल दिखावा भर शक्तिददीन चीज़ 
होगी ।??३ 


उनके श्रजुसार यदि अर्दिसा, सच्ची व्यापक अहिंसा से भिन्न, कामचलाऊ 
एख्त्र की भाति स्वीकार की जाय, तो उससे पराधीन जाति को राजनैतिक 
स्वतन्त्रता सिल्ष सकती है । लेकिन राजनेतिक स्वतन्त्रता जनत॑त्रवाद का बाह्य 
श्रादार या गांधीजी के शब्दों सें, 'य॑त्रवत्‌ जनबतत्रा' या 'पाछमेंटरी' स्पराध्य! 


१, ६०, २७-७-४०, पृ० २१४ | 
२, यंं० इं०,मा० २, पृ० ८२१ । 
३, ६०, २४-६-४३६, ए० १७४। 
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होगी न कि अहिंसात्सक स्व॒राज्य या तिद्धान्त की तरद्व स्त्रीकृत जनतंत्रवाद | 
क्‍योंकि जब अहिंसा कामचलाऊ नीति की भांति स्वीकार की जाती है तो 
उसका अर्थ है “जहां तक लाभदायक हो वहां तक अदिंसा और जब आच- 
श्यक हो तो हिंसा |” द्विसा का अर्थ है मलुष्यों को साधनमात्र समझकर, 
उनका प्रयोग । इस प्रकार दुर्बलता की अहिंसा अर्थात्‌ कासचलाऊ नीति को 

भांति अदण की हुई श्रहिंसा जनतंत्रवाद के मूलभूत सिद्धान्त का निषेध दे । 
यह पिद्धान्त हे--मनुष्यों से छोटे-से-छोटे का असीस नतिक मूल्य हे | दूंसरी 
ओर, घीर सलुप्य की अहिंसा सब सलुष्यों की एकता से विश्वास करती है। 
वह दूसरों के अ्रधिकारों से हस्तक्षेप नहीं करती और उनको उन्नति का पूरा 
अवसर देती है। अधकचरी श्रद्दिंसा द्वारा प्राप्त स्वराज्य के बाद शक्ति-प्राप्ति 
के लिए आम दौर पर प्रचलित आंतरिक छोना-फपटी अनिवाय दै। इस अकार 
के स्वराज्य से शक्ति औ्रौर स्वतन्त्रता दुर्बलों ओर निर्धनों के हाथ न आएगी 
ओर यह स्पराज्य सच्चा जनतन्न न होगा | इसलिए गांधीजी का मत है क्कि 
दुर्बलता की अ्रहिसा हमें सच्ची स्वतन्त्रता के ध्येय तक कभी न पहुँचा सकेगी 
और “यदि उसऊूा बहुत दिनों तक व्यवहार हुआ तो बह हमें रुव-शासन के 
अयोग्य भी बना सकती है |”?* 


यह ध्यान में रखने की बात है कि लगभग २० वर्ष पहिले तक गाँधी- 
जी इस बात पर ज़ोर नहीं देते थे कि सत्याग्रही अहिंसा को पिद्धान्तद की 
तरह साने । शायद अपने आदर्श की सिद्धि के लिए. चह दूसरों के सहयोग 
का यह मुल्य दे रहे थे । उन्हें आशा थी कि व्यावह्वारिक नीति की तरह अहिंसा 
का अ्रभ्यास धीरे-धीरे लोगों को उसे पिद्धान्त की भांति स्वीकार करने के 
लिए तेयार करेगा। लेकिन यह साधनों की शुद्धता के साथ समझौता था। 
उन्हें अनुभव से ज्ञात हुआ कि यह भूल थी ओर तब सत्याग्रही से उनकी 
मांग हो गई अर्दिसा के घिद्धान्त पर दृढ़ अटल अदा । 

ऐतिहासिक दृष्टि से भी ध्यक्तिगत जीवन मे अ्रहिंसा का उपयोग उसके 
सामूहिक पद्धति के रूप में विकास के बहुत पहिले प्रारम्भ हुआ था। गांघीजी 
भी राजनतिक ज्षेत्र में झरदिसा के संगठित उपयोग के पहिले अपने जीवन 
की विभिन्‍न परिस्थितियों में उसके उपयोग का अज्लुभव प्राप्त कर छुके थे। 
बचपन सें ही सत्य और अहिंसा के पाठ उनके सन पर अंबित हो 
गए थे और वह इन नियसों के अजुसार अपने जीवन को गढ़ने लगे थे | 
वह वातावरण जिसमे उनका पालन-पोषण हुआ था अ्र्टिसा की वेप्णव और 


९, ६०, १३-७-४०, पृ० १६३। 
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जैन परम्परा से भ्रोतप्रोत था | उनकी ठपस्विनी सां प्रतों और उपचार्सों के 
अनुशासमपूर्ण जीवन का आदर्श थीं भौर उनके असाधारण रूप से घीर 
सत्यनिष्ठ पिता ने अ्रहिंसक प्रतिरोध का जीवित दृष्टान्त उनके सामने रक्‍्खा 
था।" श्रीमदी कस्त्रबा सी गांधीजी के इस विकास में उनके प्रति अहिंसास्मक 
प्रतिरोध के ब्यवद्दार द्वारा सद्दायक हुईं थीं। गांधीजी उनकी सहायता की 
प्रशंसा एन शब्दों में करते हैं, “मेंने अहिंसा का पाठ अपनी स्त्री से तब पढ़ा, 
जब मैंने उन्हें अपनी इृच्छानुसार मोड़ने का प्रयत्न किया । एक ओर मेरी 
इृच्छाशक्ति के प्रति उनके धढ़ प्रतिरोध ने और दूसरी ओर उनके मेरी मूर्खता 
से दोने वाले कष्ट को चुपचाप सहन करने ने अन्त में मुझे लज्जित कर दिया 
ओऔर मेरे इस मू्खंतापूर्ण विचार को दूर कर दिया कि मेरा जन्म उनके ऊपर 
शासन करने को हुआ था, औौर अन्त में वह मेरी श्रहिंसा की शिक्षका बन 
गई' । मैंने जो ठुछ दक्षिय अफ्रीका सें किया वद्द सत्याग्रह के उस नियम का 
ब्यापक रूप था जिसका उन्होंने व्यक्तिगत रीति से अनिच्छापूर्वक व्यवहार 
किया था ।7! ९ 

गांघीजी का सम्पूर्ण जीवन ऐसे प्रयोगों से भरा है जिनसे प्रकट होता 
है कि किस प्रकार सत्य और अहिंसा से मनुष्य जीवन की जटिल सम स्याश्रों 
को दल कर सकता है। सप्य और प्रेम, और शान्‍्त, मौन कष्ट-सहन द्वारा 
श्रौर जव-जब आवश्यकता हुईं, निडर होकर हिंसा के सुख में जाकर, उन्होंने 
बहुद से दुराग्रही प्रतिपक्तियों का छह्ृइय परिवर्तत किया और उन्तकी उच्च 
सावताश्रों के विकास में सहायक हुए और जब कभी वद्द झपनी कोई भूल 
जान पाते थे, वह उसे तुरन्त स्पष्टरूप से स्वीकार कर लेते थे शौर उसका 
उचित संशोधन करते थे । उनकी आस्म-कथा और दूसरे लेख ऐसे स्ट॒जनाव्मक 
अलुभर्वों से ओतश्रोत हैं जिन्होंने उनके चरित्र को गढ़ा है और उनके तत्त्व- 
दृशन को प्रभावित किया है। च्यक्तिगत जीवन में प्रेस के नियम फी कार्य- 
प्रणाली मे बचपन से प्रारम्भ हुए दीघंकालीन अनुभव के श्रभाव में शायद 
गांघीजी अहिंसा को विकसित करके महान्‌ जन-समुदायों द्वारा प्रयोग के 
सोग्य शक्तिशाली शस्र न बना पाते | 


सत्याग्रह और व्यक्तिगत झगड़े 
अहिंसा को जीवन-नियम के रूप में स्वीकार करने का अर्थ है कि 


१, आत्मकथा, पहिला अध्याय देखिये । 
२, राधाकृष्णन , “महात्मा गाधी'” में हायलेंड द्वारा उद्धरित । श्रीमती कस्तूरबा 
के एक प्रतिरोध के दृष्टान्त के लिए देखिये 'आत्म-कथा?, भमा० ४, झ० १०। 
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ध्यक्ति को दूसरों के सम्बन्ध से, विशेषरूप से जब वह अशुभ और श्रन्याय 
फा प्रतिरोध करता है, अहिंसात्मक होना चाहिए । सत्याग्रही की अहिंसा की 
परख रूगढ़ों की उत्तेजना और ध्यग्नता में होती है। दूसरों फे श्रन्याय का 
विरोध करने के पद्दिलि उसे अपने जीवन सें अन्याय दूर करने का भरसक 
प्रयत्न करना चादिए। बाह्य परिस्थिति में सुधार सत्याग्रदी की श्रांतरिक 
दशा के सुधरने के बाद ही हो सकता है। यदि दूसरों के श्रन्याय के विरुद्ध 
सत्याग्रह का सफल प्रथोग करता है, तो उससे पहिले उसका प्रयोग अपनी 
भूलों और कमज़ोरियों के विरुदु करना होगा । इसका अथ दे अहिसात्मक 
मूल्यों और भ्रादर्शों का अ्रस्थास । यह आत्सानुशासन, जिसमें भावनाश्रों 
भौर विचारों के नियन्त्रण का समावेश है, सत्याप्रद्दी सें अजेय आंतरिक शक्ति 
या आत्म-शक्ति विकसित करता है । 


गांधीजी पूर्ण श्रात्मानुशसन या निरपेक्ष अहिंसा की व्यवस्था नहीं 
करते । वह इस संसार में असम्भव है। पद्द पूर्णंता पर नहीं, पुर्णता की ओर 
अग्रसर होने के प्रयत्न पर ज़ोर देते है। उनका विश्वास निरन्तर प्रयत्नशीज्षता 
में है । सत्याग्ही को अपने सामने वीरों की अहिंसा का श्रादुर्श रखना 
पाहिए । उसे सदा जागरूक रद्दना चाहिए कि उसकी अ्रद्धिसा बिगड़ कर 
कायरता का आवरण न बन जाय । कायरता से बचकर उसे यथा-शतक्ति 
आद्शे तक पहुंचने का प्रयत्त करना चाद्धिए । 


प्रगतिशोल सप्तार में सी महत्वपूर्ण सतभेद रहेंगे ओर कभी-कभी यहद्द 
मतभेद रूगर्डों को जन्म देंगे । जहां तक रूगड़ों को तिपटाने के शर्दटिसक 
मार्ग का सम्पन्ध है कम्ो-क भी सत्याग्रही के खामने कठिन समस्याएं आती 
हैं जो सत्याग्रही के पथ को अस्पष्ट और अन्धकारपूर्ण बना देदी हैं । सत्याग्रद्दी 
को धेय्यवान और साहसी होना चाहिए और ख़तरों का सामना करने को 
तेयार रहना चाहिए, और उसमें अनुसन्धानवृत्ति, नई परिस्थितियों का 
सामना करने ओर साधनों के सदुपयोग की क्षमता होना चाहिए । 
यह जानने के लिए कि फ्िसी परिस्थिति विशेष में चह किस प्रकार व्यवद्यर 
करे उसे अपनी विवेक-बुद्धि पर अवल्नस्बित रहना दोगा। लेकिन इस अध्याय 
में व्यक्तिगत रूगड़ों में अ्र्दिसक प्रतिरोध-सम्बन्धी कुछ सामान्य प्रश्नों पर 
गांधीजी के विचारों का संक्षिप्त वणंन अजुपयुक्त न होगा | सामुद्दिक और 
ब्यक्तिगत सम्बन्धों के अहिंसक प्रतिरोध की सीमारेखा स्पष्ट रूप से नही खींची 
जा सकती | उ्पक्तिगत प्रतिरोध के सिद्धांत सामूहिक प्रतिरोध में भी ह्ञागृ हें। 
इन सिद्धांतों के अतिरिक्त, सामूहिर प्रतिरोध में पर्याप्त संगठन और अनुशासम 
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की भी झाषश्यकता है। ध्यक्ति अहिंसक प्रतिरोध का उपयोग व्यक्ति या 
समुदाय के विरुद कर सकता है। लेकिन आसतौर से जब किसी ज्यक्ति द्वारा 
सत्याग्रह का उपयोग किसी महत्वपूर्ण प्रश्न पर किसी प्रभावशाली सम्लुदाय 
के विरुद्ध किया जाता है वो यद्द सत्याग्रह सामूदिक प्रतिरोध में परिणत दो 
जाता दै। 

अचसर 


सत्याग्रही स्वभाव से शान्ति-प्रिय होता है। वह बेठा-बेठा रूगड़े नहीं 
मोल लेता, गांधीजी के शब्दों में, “सत्याग्रह की यही खूबी है । वह खुद 
हमारे पास चला श्राता है। उसे हमें खोजने नहीं जाना पढ़ता । यद्द गुण 
उसके सिद्धात में ही समाया हुआ है। जिसमें कोई बात छिपाई नहीं जाती, 
किसी तरद्द की चाल्ाकी नहीं रहती और जिसमें असत्य की तो गुञ्लाइश ही 
नहीं, ऐसा धर्म-युद्ध अनायास ही आता है और धर्सनिष्ठ मनुष्य उसके 
स्वागत के लिए हमेशा तेयार रहता है | पहले से जिसकी रचना करनी पढ़े 
वह धर्मयुद्ध नहीं है।”* सत्याग्रही समाज-सेवा द्वारा आस्माजुभूति में 
'प्रथल्नशील रहता है। जब उसके मार्ग में रुकावट पढ़ती है, उसकी 
सवेदनशील विवेक छुद्धि को कोई बात अन्यायपूर्ण ज॑चती है और उसे 
आतरिक प्रेरणा की शअजुमति होती है, तब वषद्द सत्याग्रह का उपयोग 
उस रुकावट के हटाने के लिए करता है। सत्याग्रह का उपयोग केवल 
समाज के हित के लिए द्वो सकता है, व्यक्तिगत लाभ के लिए कभी नहीं हो 
सकता ।* जौ ध्यक्ति हानि-ज्ञाभ की भावना के ऊपर नहीं उठ सकता, वह 
सत्याग्रही धोने के अयोग्य है, क्योंकि सत्याग्रही को सदा सत्य और न्याय 
फी रक्षा के लिए अपना सर्वस्व बलिदान करने को तेयार रहना पछ्ता है। 
किन्तु आत्म-सम्मान की रक्षा अहिंसक प्रतिरोध का उचित कारण है, क्योंकि 
आध्म-सम्सान की उपेक्षा समाज की असंतोषजनक नेतिक अवस्था की सूचक 
है। प्रकट दे कि सत्याग्रह से अनेतिक कार्या और अन्यायपूर्ण ज्ञाभ की रक्षा 
नहीं की जा सकती? । 

सामाजिक द्वित के प्रश्नों में भी सत्याग्रही अर्हिसक प्रतिरोध करने का 
निर्णय स्वयं अपनी मर्यादा और अन्याय का प्रकार और गंभीरता ध्यान में 
रखकर करता है। जैसा कि गांधीजी के जीवन से ज्ञात होता है, कुछ अवसरों पर 


१, दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह?, पूर्वाद, ४० १३ । 
२, यं० इ ०, मा० २, ए० ११८३। 
३, ६०, ४-६-२६, ५० २३६ | 
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सत्याग्रही बढ़ी लड़ाइयों के लिए श्रपनी शक्ति की रक्षा करने के उद्देश्य से 
साधारण अ्रन्याय की उपेक्षा कर देता है ।१ 
ठ्द्द श्य 

ब्यक्तिगत भर सामूहिक रूत्याग्रह का उद्देश्य न तो अन्यायी को द॒षाना, 
हराना, दंड देना या उसकी इच्छा-शक्ति को कमज्ञोर बनाना है, और न उसको 
नुकसान पहुँचाना या परेशान करना है, यद्यपि वास्तव में सत्याग्रही के 
प्रतिरोध और कष्ट-सहन से अन्यायी को हानि पहुंच सकती है। सत्याग्रह 
विरोधी से सानववा के नाते प्रम करता है और उसके उच्चतस अँश को 
प्रभावित करके, उसका हृदय-परिवतंन करके, उसमें न्‍्याय-भावना जाम्रत 
करना चाहता है। हृदय-परिवतंन का अर्थ है कि प्रतिपक्षी अपनी भूल जान लेता 
है, उसके लिए पश्चात्ताप करता है और फरूगढे कय शालम्तिसय निपटारा 
हो जाता है। जेसा गांधीजी ने एक बार सिस अगेथा हैरिसन से कहा था, 
“झहिसक पद्धति का सार ही यह है कि वह घिरोध का, विरोधियों का नहीं, 
अन्त करने का प्रयत्न करती है ।”* सदा अहिंसक युद्ध का अन्त दोता है 
सममौता, न कि एक पक्ष का दूसरे पर आधिपत्य था प्रतिपक्षी के सम्मान पर 
प्रहार करना । इस प्रकार सत्याग्रही एक पक्ष की विजय के लिए नहीं, दोनों 
पत्तों की विजय के लिए लड़ता है। वह अन्यायी की भी माँग के न्यायपूर्ण 
भाग की उपेक्षा नहीं करना चाहता । उसका उहंश्य होता है दोनों पत्तों के 
मत के न्‍्यायवूर्ण अंशों का समन्चय । 

सत्याग्रह का ध्येय उसकी पद्धति का निर्देश करता है । निषेघात्मक रूप 
से सत्याग्रही को सब प्रकार की हिंसा से अस्ग रहना चाहिए। हिंसा 
पिरोधी के विनाश का या कस-से-कस उसको चोट पहुँचाने का प्रथत्न करती 
है, श्रौर यह उसको सुधारने का या उसके हृदय-परिवर्तेन का मार्ग नहीं 
है। सस्याग्रही को चाहिए कि इस बात का प्रयत्न करे कि वह जान-बुककर 
विचार, शब्द या काय से विरोधी को हानि न पहुंचाए। इस प्रकार उसको अपने 
हृदय में क्रोध, छुणा, दुर्भावना, सदेह, प्रतिहिंसा या ऐसी ही दूसरी विभाजक 
भावनाओं को स्थान नहीं देना चाहिए। जहाँ तक भाषण का सम्बन्ध है, 
उसको सब प्रकार की गाली-गलौज़, सम्मान पर प्रहार करने वाली, ग या 
भनावश्यक रूप से कष्ट पहुँचाने वाली भाषा से बचना चादिए। अपने कार्यों 
सें उसको पाशविक शक्ति का प्रयोग नहीं करना चाहिए, क्‍योंकि ऐसा करना 





१. आत्म-कथा?, पृ० १६४ | 
२, हू०, २६-४-३६, पृ० १०१ । 
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अन्यायी के साथ सहयोग फरना और उसको सहायता देना दे । सब प्रकार 
की उत्तेजना के धोते हुए भी असदिष्णुत्ता और प्रतिहििंसा से बचता चाहिए भौर 
प्रतिपज्षी फो उराना नहीं धाहिएु । यदि सत्याम्रद्दी पर चराक्रमण हो, ठो इसे 
सुकदमा नहीं चलाना चाहिए, न उसे बाहर घालों को अपनी सहायता के 
लिए चुलाना चाहिए, क्योंकि इच दोनों बाघों का श्रथे दे शरीर-शक्ति का 
सष्ठारा लेना। 


विधायक रूप से “सत्याग्रही सदा प्रश्स को शुभ से, क्रोध को प्रेम 
से, असत्य को सत्य से और दिंसा को प्रदिसा से जीतने का प्रयत्न करेगा ।?' 
सत्याप्रही को द्रात्मशक्ति को कार्य-पद्धूति शरीर प्रतिपक्षी के साथ शपनी 
झाध्यात्सिक एकता का बोध द्ोता है। इसलिए चद्द विरोधी के साथ पपने 
कुटुम्च के सदस्य की भाँति ब्यवद्वार करता दे । उसे चाहिएु कि चह विरोधी 
को भूल से बचाने के लिए उस्र घरेलू रीति का उपयोग करे जो मतभेद को 
कम-सले-कूस काके शौर जिन बातों पर दोनों पक्त सहमत दें उन पर ज़ोर देकर 
रूगढ़े का निपठाना भ्रास,न कर देती है। गांधीजी फद्ते हैं, में “अन्यायी के 
प्रति, जो सेरा शत्रु है, उन्हीं वियर्मों का प्रयोग करूँगा जिनका मैं अ्रपने 
अन्याय करने वाले पिता या पुत्र के प्रति करता [?* गांघीजी घरेलू नीति 
का वर्णन इस प्रकार करते हैं, “घरेलू रूपों और मतसभेदों का निपदारा प्रेम 
के निश्म के अनुसार द्वोटा है ! जिस सदस्य को श्राधात पहुंचता है उसे 
दूसरों के लिए हृतचा आदर दोता है कि वह जिन लोगों के साथ उसका 
सतसेद है उससे बिना नाराज हुए या चदुला लिए श्रपने सिद्धान्तों फे लिए 
कष्ट सद्द लेता हे और क्योंकि क्रोध का दमन भौर कष्ट-सहन कठिन प्रक्रियाएँ 
दे, इसलिए वह चुच्छ वातों को बढ़ाकर सिद्धान्तों में परिणत नहीं कर देता, 
बल्कि सभी श्रनावश्यक बातों से इच्छापू्वफ अन्‍य कुट्ुम्बियों से सहमत हो 
जाता है ओर हस प्रकार, विना दूसरों की शात्ति-भंग किये, अपने श्राप अधिकतम 
शाल्ति-लाभ का उपाय करता हैं। इस प्रद्वार उसका कार्य, चाददे वह विरोध 
फरे या कुट्म्षियों फी घात मानले, सदा कुठम्ब की भलाई की बृद्धि के लिए 
होता है ॥?१ 

प्रतिपछ्ठी के साथ अपने जुद्वम्य के सदस्य की भांति बर्ताव करने की 

रीति है उसके उद्देश्य की ईमानदारी सें उसी प्रकार विश्वास करना जिस 

९, यू० ६ ०, ८-८-१६२६ | 
२, 'पघीचेज़ञ?, ए० रुप | 
डे, स्पीचेज्ञ', पृ७ ४०२ | 
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प्रकार सत्याग्रही अपनी ईमानदारी में विश्वाल करता है।* “यदि चह प्रतिपत्षी 
फो नहीं भी जानता था उसे अविश्वसनीय भी समझने लगा है, तब भी उसे 
प्रतिपक्षी का इृढ़ता से विश्वाल करना चाहिए ।”* “यदि विरोधी उसे पीस भार 
धोखा देता है, तो भी सत्याग्रही इक्कीसवें वार उसका विश्वास करने को 
तैयार रहता है, क्योंकि मलुष्य-स्वभाव में दृढ़ श्रद्धा उसके सिद्धांद का सार 
है (779 
समझोता 

व्यक्तिगत सम्बन्धों से सत्याग्रही पदछुति में, घरेलू रगड़ों के सादश्य से, 
समसाना-चुझाना और विचार परिवर्तन; रूगड़े का किसी ऐसे मनुष्य द्वारा 
निपटारा जिसके निर्णय में दोनों पक्षों को विश्वास है; असहयोग; यदि 
अन्यायी को सत्याग्रही को आज्ञा देने की सत्ता प्राप्त है, तो उसकी आज्ञा का 
सत्रिनय भंग; प्रतिरोध के परिणामस्वरूप कष्ट-लहन; उपवास; आदि 
सम्मिलित हैं। श्रदिंसक प्रतिरोध आदि से अन्त तक शुद्ध रहना चाहिए 
झोर सत्याग्रही को सत्य और अ्रहिंसा पर अटल रहना चाहिए । 


सत्याग्रही को अन्यायी में भी सत्य के अंश की उपेक्षा नहीं करना 
चाहिए। विपक्छी के प्रति पूर्ण न्‍याय करने के लिए यह आवश्यक है कि 
सत्याग्रही अपनी बुद्धि को निष्पक्ष रखे, विपक्षी के दृष्टिकोण को समझने 
का प्रयत्न करे, और यदि आवश्यक हो तो अपने निर्णय से संशोधन करने फे 
लिए तेयार रहे ।* सत्याग्रही सदा अपने से सुल होने की सम्भावना सानता 
है और भूल जान लेने पर हर तरह की जोखिस उठाकर भी उसको स्वीकार 
कर लेता है श्रौर उसके लिए प्रायश्वित करता है ।” सत्याग्रही की शक्ति 
विपक्षी पर उसकी नेतिक उत्कृष्ट वा में है । असत्य पर अआग्रह करने का अर्थ है 
वास्तविक शक्ति को प्रतिष्ठा की कूठी भावना के कारण खो देना । गांधीजी 
लिखते हैं, “भूल-स्वीकार उस झाढ़ की भांति दे जो धूल राद़ देता है और 
घरातल को पहिले से अधिक साफ़ कर देता है । सलुष्य नीति-पथ से आग्रह- 
पूवंक भटक कर अपने उद्द्ष्टि स्थान पर कभी नहीं पहुँचा है ॥?९ 





१ यंं०, इ०, भा० २, ० १३१६ | 

३, ह०, ३-६-३६, पृ० १४० । 

रै, साउथ ऐक्रिका? (अं), पृ० २४६ । 

४, यें० इ०, भा० २, पृ० २२७, ४० १३२०; यं० इ ०, भा० रे, ४० हे८७। 
+, आत्म-कथा?, भा० ४, पु० रेड । 

६, य० इ ०, भा० १, पु० ६६६ । 
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विरोधी की भूल का कारण या तो अज्ञान होता दै या स्वार्थपरता और 
दुर्भावना--यद्यपि स्वार्थपरता और दुर्भावना का भी कारण घझन्‍्त में अशान 
होता है। इसल्लिए अ्रद्विंसक प्रतिरोध में, प्रतिरोध घाद्दे व्यक्तिगत दो 'ादे 
सामूहिक--सबसे पहिले . सत्याग्रही विपक्षी को समझा-बुकाकर 
,समझौता करने का भरसक भयत्न करता है। यदि आवश्यक हो तो वह इसके 
लिए तेयार हो जाता है कि कोई मध्यस्थ रूगढ़े का निर्णय कर दें। चह्द उम्र 
साधनों का प्रयोग एकदम नहीं करता, तभी करता है जब शान्तिपूर्ण साधनों 
द्वारा समझौते का प्रयत्न निष्फल होता है। 
हो सकता है कि विपक्षी समझौते की बातचीत के लिए तेयार न दो 
इसलिए सत्याग्रही का बातचीत द्वारा कूगढ़ा निपटाने का प्रथत्न अ्रसफल दो।* 
लेकिन असफलता सब्याग्रही की भूल के कारण नहीं होना चाहिए । सममौते 
के प्रौरम्सिक प्रयस्नों के असफल हो जाने के बाद भी सत्याग्रही सदा संघर्ष 
की प्रत्येक अवस्था में शान्तिमय निपटारे के प्रत्येक अचसर का उपयोग करने 
के ल्षिए तेयार रहता है। यदि आवश्यक हो तो वह समझौते के लिए विपक्षी 
का दरवाज़ा खटखटाता है, क्योंकि वह्द प्रतिष्ठा की कूठी भावना से मुक्त होता 
है। एक बार दक्षिण अ्र्रीफा के अर्दिलक संघर्ष में जब समझौते की ज़रा भी 
आशा न रही थी, गाधीजी ने अपनी ओर से स्मट्स साहब से सुज्ञाकात की। 
धातचीत के फलस्वरूप स्मट्स साहब नर्स पढ़ गए और समझौते के लिए 
गांधीजी का अन्तिस प्रयत्न सफल हो गया। लेकिन यद्यपि सत्याग्रही समझौते 
के लिए उत्सुक रहता है और अनावश्यक वातों में दुबने को तेयार रहता है, * 
घह उन नेतिक सिद्धातों पर कभी नहीं झछुकता मिनको जिपक्षी के अन्याय से 
चौट पहुची है झयोर जो अ्विंसक प्रत्तिरोध का कारण हैं। गांधीजी ने एक 
बार कद्दा था, “ मेरे समझौते देश या ( राष्ट्रीय ) उद्देश्य को हानि पहुचाकर 
कभी न होंगे? बुनियादी बातों में समस्योता विरोधी के प्रति समप॑ण कर 
देने का सूचक है। इसलिए समस्तोता तभी हो सकता है जब दोनों पक्त 
छुनियादी बातों के बारे में एक मत हों । 
हमारे देश के कुछ माक्संवादी राजनीतिक्ष गांधीजी से इस 
प्रश्न पर सहमत नहीं हैं। उनकी राय है कि सममसोौते की सानसिकता 
सत्याग्रही सिपाहियों का जोश ढंडा और शक्ति कम कर देती है। सनोवेज्ञानिक 


3. ह०, २४-६-३६, पु० १६६-७० और १७२ | 
२, य० ३ ०, भा० हे, पु० १०४८ । 
रे ६०, ३००३-४०, पु० ७०; ७२ । 
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और ऐतिहासिक दृष्टिकोण से लड़ाई का एक उचित अवसर होता है, जो 
समंमौते की बातचीत में हाथ से जाता रहता है, और जब अन्त में लडाई 
प्रारम्भ द्ोती है तो अनुकूल वातावरण नहों रहता | 


लेकिन गांधीजी के अनुसार सममोते के लिए उत्सुकता सत्याग्रह का 
आवश्यक अग है | सत्याग्रही को विपक्षी के साथ अपनी आध्यात्मिक एकता 
का ध्यान रहता है, वह वास्तव में विपक्षी से साचवता के नाते प्रेम करता है 
और उसका उद्देश्य होता दे शान्ति, न कि छड़ाई। समझौताप्रियता और 
समझौते के लिए प्रयत्न करना सत्याग्रही के इस ऊंचे आध्य।त्सिक उद्देश्य को 
प्रकट व रते हैं। इससे मालूम हो जाता दै ऊ सप्याग्रह श्रावश्यक रूप से 
बचाव की रूढ़ई है जिसके लिए सत्याअही को सजबूरन तेयार होना पढ़ा दै, 
क्योंकि उसके लिए आत्म-सम्मान और ईमानदारी का कोई दूसरा रास्ता नहीं 
है । इससे सत्याग्रही को जनमतव की सहानुभूति और सहायता भी मिल 
जाती हे । 

सघर्ष की किसी-न-किसी अवस्था से, कम-से-कम उसके श्रन्त में, 
दोनों पक्षों में बातदीत और समझोठा तो होगा ही । प्राग्स्भ में ही समसोते 
के प्रयत्न से शायद दोनों पक्त संघर्ष के क्ष्टटसहन से बच जाय॑ । इसके अतिरिक्त 
सत्याग्रद्दी का सत्य-प्रेस भी उसे समझौतात५य बनाता है। चद्द जानता है कि- 
मनुष्य सत्य को सदा भिन्न-भिन्न इृष्टिकोणों से और आंशिक रूप से ही देख 

पाते हैं । गांधीजी ने एक बार लुई फिशर से कहा था, “में श्रावश्यक रूप से 

समझौता करने वाला सनुष्य हूँ, क्ष्योक्रि में कभी निश्चित्‌ नहीं रहता कि मैं 
ठीक हूँ ।? १ इसीलिए उनका कद्दना है कि अनावश्यक बातों में पूरी तरह दब 
जाना, श्रावश्यक बातों की जान देकर भी रक्षा करने को #तंतरिक शक्ति प्राप्त 
करने की पूर्व मान्यता है ।?* इस प्रकार समझौते की बातचीत करने से 
इन्कार कर देना या संघर्ष प्रारम्भ करने से उतावल्ापन करना सत्याग्रही के 
लिए बहुत अनुचित है । 


सामूहिक सत्याग्रद में समझौते के लिए उत्सुकता से सत्याग्रही 
सिपाहियों का अनुशासन ढीला न होना चाहिए, क्योंकि सस्याग्रही नेता 
भौर उसके सहकारी अन्नुगामियों के निकट सम्पर्क में रहते हैं और उन्हें यह 
सममाते रहते हैं कि अ्रहिंसक युद्ध-नीति में समझौते के प्रयत्न की क्या मद्दत्ता 
है । दिसात्मक क्रान्ति की सफलता के लिए यह आवश्यक होता है कि 
१, छुई फिशर', 'ए बीक विद गांधी”, पु० १०२। 
२, ६०, १०-३३-४०; १० रेशे३ । 
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जनता फी विभाजक प्रवृत्तियां और भावनाएं पूरी तरह, उत्तेजित कर दी जाय॑, 
आर इसलिए हिंसात्मक श्रान्दोलन पर एकता की सावना पर जोर देने बाल्ले 
ससमौते की बातचीत का प्रसाव ज़रूर विष्नकारी होता हैं। लेक्नि द्विंसास्सक 
क्रान्ति के विपरीत सत्याग्रह विधायक प्रवुत्तियों को, सेवा के लिए कष्ट-सद्दन 
फी उत्सुकता को, जाम्मत करता है और प्रतिद्ठिंसा की भावना पर नियन्नण 
रखने की शिक्षा देता है। समस्तोते ओर सत्याग्रह में भात्रनाओं, प्रश्वृत्तियों 
झौर आदशों की एकता है और बिना बुनियादी सिद्धान्तों को हानि पहुँचाए 
उचित समझौते फे लिए भरसक प्रयत्न सत्याग्रही संघष में पद्चिल्ञा फ़दम है । 
यदि समझौते के लिए प्रयत्न सत्याग्रहदी स्वयंसेवकों का अलुशासन ढीला कर 
दे तो यह इस बात का निश्चित चिन्द्द दे कि न तो चद्द सत्याग्रह के आदर्श 
को अपना पाए हैं और न उन्होंने रचनात्मक कार्यक्रम का ठीक अस्यास 
किया है । 


हो सकता है कि समझ्कोते की बाठचीत की आढ़ में हिंसक विरोधी 
अपनी तेयारी पूरी कर ले और समझौते के भुलावे सें पढ़े सत्याग्रहो समुदाय 
पर अचानक आक्रमण करके उसका नाश करने में कोई कसर न रक्‍्खे। 
लेकिन सध्याग्रह्दी के लिये इसमें चिता का फोई कारण नहीं है। सत्य का ही 
वास्तविक अस्तित्व है, और जब वह परानजित-सा मालूम होता है, तब 
भी उसमे जीवित और शक्तिशाली रहने की अनोखी ज्मता होती है। सत्य 
पर झवलम्बित भात्मशक्ति और दिसा पर आधारित प(शविक बल की कोई 
घुलना नहीं। अगर सत्याअद्दी के शिविर में सब कुछ ठीक है, तो विरोधी की 
शक्ति और तेयारी का सस्याप्रह्दी के लिए कौई महत्त्व नहीं ।' 

विरोधी पक्ठ से समझौते के प्रयत्न के अतिरिक्त सत्यामही अपनी बात 
जनता के सासने रखता है और जनमत को शिक्षित करता है। यह प्रतिरोध 
तभी प्रारम्भ करता है जब निपटारे के सभी शांतिपूर्ण उपाय निष्फल हो 
जाते हैं ।९ 

क्रर-सहन का सहरव 


यदि विरोधी की बुद्धि को प्रभावित फरने का सत्याग्रही का प्रयरन 
पिरोधी की श्रशानता या स्वार्थपरता के कारण असफल दो जाय, तौ सस्याग्रही 
के लिए केवक्षसात्र विकल्प है विरोधी के हृदय फौ प्रभात्रित करना। यह 
सध्याग्रही स्वेष्छा से स्वीकार किये कष्टसहन द्वारा करता है । 


१ ६०, १७-२--१६४०, घछु० र्‌ | 
२, यूं० ६०, भा० ३, पु० ४१३। 


सत्यामह--जीवन-नियम के छप में १४३ 


विरोधी के विवेक-जागृति के लिए गांधीजी कष्टसहन को बहुत महत्त्व- 
पूर्ण मानते हैं। वह सत्याग्रह को “कष्टसहन का नियम” और “सत्य के 
लिए तपस्या” कहते हैं । वह लिखते हैं, “झुमे इस विश्वास से कोई नहीं 
डिगा सकता कि यदि उद्देश्य शुद्ध हो तो क्ष्टसहन से जितनी उसकी उन्नति 
होती है उतनी और किसी (साधन) से कभी नहीं हुईं है।??* "उन्नति का माप 
कष्टसद्न करने वाले के कष्टसहन के परिसाण से होता है । जितना शुद्ध कष्ट- 
सहन होता है, उत्तनी दी अधिक उन्नति ।”* “(किसी भी देश ने कभी भी 
कष्टसहन की श्रग्नि में शुरू हुए बिना उन्नति नहीं की है। मां कष्ट-सहन 
करती है जिसमें उसका बच्चा जीवित रहे । गेहूँ के पेदा होने की शर्ते यह है 
कि बीज नष्ट हो जाय । जीवन का रूत्यु में से ही उद्गम है ।”? शुद्धता का 
अर्थ है अनुशासन और गांधीजी कहते हैं कि बिना अनुशासन के केवल्सात्र 
कष्टलहन निष्फल होगा। अनुशासन की पर्याप्तता का चिन्ह यह द्वैकि कष्टसहन 
आनन्दृप्रद हो जाय और सत्याग्रदी को “हिसा के मुख में सर के बल घुसने 
में? सुख का अनुभव होने लगे। 

सत्याग्रह के परिणामस्वरूप मिलने वाले कष्ट-लहन की कोई सीमा 
नहीं । सत्याग्रही में ऋष्ट-लहन की असीस क्षमता होनी चाहिए। गम्भीरतम 
उत्तेजना के होते हुए भी उसे अपनी प्रवृत्तियों और भावनाओं पर नियंत्रण 
रखना चाहिए और प्रसज्ञता से सब प्रकार की ह्ानियों और असुविधाओं 
को--आक्रमण, मारपीट बहिष्कार, सम्पत्ति-हानि और रूत्यु को भी--सहन 
करना चाहिए । आत्म-सम्मान के सिचा उसे सब-कुछ जोखिम में डालने फो 
तेयार रहना चाहिए |* और उसे चाहिए कि वह विरोधी को कष्ट-सहन द्वारा 


तब तक प्रभावित करता रहे जब तक कि सह्दानुभूति के उमड़ पढ़ने से विरोधी 
का ह॒ृदय-परिवत्तन न हो जाय । 


जहां तक कि महत्त्वपूर्ण मामलों में विरोधी के हृदय-परिवत्तन का 
सम्बन्ध है कोई और साधन इतना कारगर नहीं जितवा कि कष्टसहन । तके 
और समझाने-बुकाने की अ्रपेज्ञा कट्सहन कहीं अधिक प्रभावोत्पादक है। 
गांधीजी के शब्दों में, “यदि आप चाहते हैँ कि वास्तविक मद्दत्ता की कोई 
घात दो जाय, तो श्रापको केवल बुद्धि को ही सन्तुष्ट महीं करना चाहिए, 





१, यं० इ०, भा० २, प्र॒० परे८ | 
२, यं० हृ०, भा० १, प्ृ० ८३१। 
३, यं० इ०, भा० १, पृ० २३० | 
४, ह०, *-६-३१६, ४० २३६। 
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आपको हृदय को भो प्रभावित करना चाहिए। तक दिसाग को अधिक 
प्रभावित करता है, लेकिन कष्ट-सहत हृदय तक पहुंचकर सनुप्य के आंतरिक 
विचेक को जगा देता है ।””* “सेरा श्र्मुभव दै कि जहां पक्षपात दीर्घकालीन 
होते हैं, चह्टां केवल चुद्धि को प्रभावित करना पर्याप्त नहीं होता। चुद्धि को 
कष्ट-सह्न से बल देना पढ़ता है और कष्टटलहन श्रप्वरिक विवेक-चक्षु खोल 
देता ह्ठै [7४ 

फष्ट-सहन की प्रभाव-प्रक्रिया 


कषेकिन कष्ट-सहन से अन्यायी का नेतिक सुधार केसे होता है? किस 
प्रकार कष्ट-सहल से हृदय-परिवर्सन होता है और शआनन्‍्तरिक विवेक जग 
उठता दै १ 

अपने लेखों में बिखरे हुए कुछ वाकयों में गांधीजी ने व्यक्तिगत और 
सामूद्दिक सध्याग्रद की प्रभावग्रक्रिया का वर्णन किया है झौर बतलाया है कि 
किस प्रकार कष्टमहन से त्रिरोधी का हृदय-परिवत्त न होता है । 


जब सत्याग्रद्दी अहिंसा का प्रयोग करता है और अपनी इच्छा से कष्ट 
सहता है तव उसका विशुद्ध-प्रेम शक्तिशाली बनता है अर्थाव उसकी आत्म- 
शक्ति का बहुत विकास द्ोता है। गाघीजी थे शब्दों में, “जितना अधिक 
आप उसका (श्रहिंसा का) अपने में विकास करते हैं, उतना हो चद्द संक्रामक 
दो जाती है, यहां तक कि वह आपके पास-पड्ोस पर अधिकार कर लेती है 
और घीरे-घीरे संसार को हिला सकती है ।”३ “जितनी अधिक हसारी 
पविश्नता होती है उत्तती अधिक हमारी शक्ति और उतनी द्वी श्रधिक शीघ्र 
हमारी विजय ।!४ कुछ वर्ष हुए गांधीजी ने एक पत्र को--जिसने आधु- 
निक जड़वादीं संसार में अहिंसा की कार्य-क्षमता के बारे में संदेह प्रकट किया 
था--पुक् पन्न में क्षिखा था, "क्या आप यह भ्रज्मुभच नहीं करते कि जब 
श्रहिंसा की शक्ति स्थापित हो जाठी है, तब जड़वाद पिछद्‌ जाता है, प्रभाव- 
मार्ग बदल जाते हैं और अ्रहिंसक युद्ध में प्रयत्न, सम्पत्ति या नेतिक शक्ति 
का अपच्यय नहीं दोता १५ 





य० ६०, *-११--३१ | 
« युं० इ०, भा० २, पु० १३२०। 
हु०, ९२८--१-र३६, पु० ४४३ । 
. स्पीचेज़ञ', ४० ६३६। 
५. हिन्दुस्तान गाइम्स', २४-१-४१ में प्रकाशित इस पन्र का उद्धरण,। 


ब्एू चत 6 >> 


सत्याग्रह--जीवन-नियस के रूप में श्र 


गांधीजी ने मनोविज्ञान की भाषा में भी श्रहिंसा की प्रभाव-प्रक्रिया का 
वर्णन किया है। “बलवान शरीर वाले प्रागः छ््टता से इढ़ शरीर-शक्ति का 
प्रयोग करते हैं। लेकिन इस दृढ़ शक्ति का सामना जब्च अ्रपने समान शक्ति से 
नहीं, बल्कि नितांत विरोधी शक्ति से होता है, तो उसके विरुद्ध यह (शरीर- 
शक्ति) कुछ कर ही नहीं सकती । स्थूल शरीर दूसरे स्थूल शरीर के विरुद्ध 
ही काम कर सकता है। आप हवा में क्िले नही बना सकते ।”?* “अ्रन्यायी 
( हिंसात्मक ) विरोध के अभाव में अन्वाय करते-करते थक जाता है। जब 
अ्रन्याय से पीड़ित व्यक्ति ( हिंसात्मक ) विरोध ही नहीं करता तो ( श्रन्यायी 
का ) सब आनन्द जाता रहता है ।?* “में अत्याचारी की तलवार की धार 
पूरी तरह गुट्टल कर देना चाहता हूँ, उसके विरुद्ध ज्यादा तेज्ञ घार वाले 
हथियार का प्रयोग करके नहीं, बल्कि उसकी इस आशा पर पानी फेर कर 
कि में शारीरिक प्रतिकार करूगा। उसके स्थान में में आत्म-शक्ति द्वारा 
प्रतिकार करूँगा जिससे वह पार न पा सकेगा। पहिले तो वह चोंधिया 
जायगा श्रोर श्रन्त में उसे उस प्रतिकार का लोहा मानना पड़ेगा । लेकिल 
इससे उसके सम्मान पर प्रहार न होगा, बल्कि उसका उत्थान होगा ।”* 
गांधीजी अ्रहिसा के प्रभावकारी होने का एक महत्वपूर्ण मनोवेज्ञानिक 
कारण बताते हैं। अद्दिसा का प्रभाव विरोधी पर उसके श्रनजान में होता दे 
ओर श्रनजान का प्रभाव उस प्रभाव से कहीं अधिक द्वोता है जिसके बारे 
में विरोधी सचेत होता है। “हिंसा में कुछ भी अदृश्य नहीं। दूसरी तरफ 
अहिंसा तीन-चौथाई भ्रदश्य है शोर जितना ही अ्रधिक वह अदृश्य है उत्तना 
ही भ्रधिक उसका प्रभाव है | जब श्रहिंसा सक्रिय हो जाती है, चह श्रसाघारण 
गति से चलती है और तथ चमत्कार बन जाती है।”?* इस तरह विरोधी के 
१, 'स्पीचेज!, पु० ७११ | 
२, वही, पु० ६३६ | 
३, यँ० इ०, भा० २, पए० ८३४ | जब दक्षिण अफ्रीका फे सत्याग्रह संग्राम का 
अन्त होने वाला था, तब जनरल ( अब फील्डसमाशल ) स्मयठ्स के एक 
क्रेटरी ने गाधीजी से कहा था, “मै प्रायः चाहता हूँ कि आप अंग्रेज 
हड़तालियों की तरह हिसा का प्रयोग करे और तब हम आपको फौरन 
सीधा करदें । लेकिन आप त्तो श्रपने दुश्मन वो भी नही सताना चाहते। 
श्राप फेवल वष्ट-सहन द्वारा जीतना चाहते हैं और सज्जनता श्रौर शूरता 
की स्वयं निर्धारित मर्यादा का भी उल्लड्नन नहीं करते | और यह वात 
हमको नितात असहाय बना देती है ।” साउथ श्रफ्नीका', पृ० ४६२ । 
४, है०, २०-३२-२७, पए० ४१-२। 


१४६ सर्वोदय तत्त्व-दशन 


सन पर पहिले अनजान में प्रभाव पढ़ता है शोर फिर सचेतन अचस्था में । 
दूसरे प्रकार के प्रभाव का अर्थ है हृदय-परिवरतंन । 

गांधीजी अहिंसा को मुक, सूचम, अदृश्य प्रभाव-अ्रक्रिया की आकषक 
शब्दों में दोस्योपेथिक इत्ताज से तुलना करते हैं । “असदहयोग एल्नलोपेथिक 
इलाज नहीं है। वह होम्योपेथिक ( इत्ताज ) है। रोगी को दवा की बू-दों 
का स्वाद भी नहीं मिलता । उसे कभी-क्ी विश्वास भी नहीं होता, लेकिन 
अगर दम होम्योपेथिक डाक्टरों पर विश्वास करें, तो होम्योपेथी की स्वाद- 
रहित बूँदें या छोटी गोलियां एलोपेथी की भ्राऊंस-आाऊँस की ख़ूराकों या गला 
पकड़ने वाली गोलियों की अ्रपेष्ता कहीं अधिक शक्तिशाली होतो हें। में 
पाठकों को विश्वास दिलाता हूँ कि शुद्धकारी श्रहिंसा का प्रभाव होम्योपथिक 
दवा के प्रभाव से अधिक निश्चित होता है ।”* 

इसके अतिरिक्त, अ्रहिसा सब प्रकार के अन्याय और शोषण की अचूक 
दवा है, क्‍योंकि अन्यायी और शोषित का सहयोग अन्याय की पूर्वसान्यता 
है। जब सत्याग्रही सहयोग से हाथ खींच लेता है, तो अन्यायी विफल और 
शक्तिहीन दो जाता है। कष्ट-लहन इस बात का प्रसाण है कि अद्दिसावादी 
अन्यायी के साथ सहयोग न करेगा | अत्याचारी शासक और सप्याग्रही 
शासितों के सबन्ध का हवाला देते हुए सन्‌ १६१७ ० में गांधीजी ने कहा 
था, विद्द ( शासक ) जानते हैं कि चद्द सत्याग्रही के विरुद्ध शक्ति-प्रयोग में 
सफल नहीं हो सकते। बिना उसकी अनुमति के वह ( शासक ) उससे अपनी 
इच्छा के अनुसार कार्य नहीं करवा सकते |” 

संक्षेप में, सत्याग्रही की भ्रद्ठिंसा से हिसावादी विरोधी चौंधिया जाता 
है और उसका नेतिक संतुलन डिग जाता है। पर सत्याग्रही शांत रद्दता है, 
विश्ुुव्ध नहीं होता और न बदला लेने का प्रयत्न करता है। यद्द बात, 
परिपोषण के अभाव के कारण, घपिपक्षी की हिंसाद्॒त्ति को थकाकर दुबंल 
बना देती है|? सत्याग्रही का गत्याव्मक प्रेम ओर उसकी सद्भावना, विरोधी की 
नैतिक भलाई में उसकी दिलचस्पी, विरोधी की उच्यतम भावनाओं को समसने 
ओर उनको प्रभावित करने का प्रयत्न--यह सब अन्यायी की हिंसा-बृत्ति को 
दया देते हैं| क्रमशः विरोधी अन्याय करते-करते थक जाता है ओर लज्ित 
हो, जाता है, उसकी उदार भावनाएँ जग उठती हैं और उसे पश्चाताप होने 

लगता है | सत्याप्र्दी तो न्‍्यायपूर्ण समझौते के त्षिए सद॒। तेयार दी रहता है, 

९, य० ६०, भा० १, ए० ध्थ८ | 
२ स्पीचेज!, ए० ध्प्ण | 
३, य॑ँ० इ ०, भा० १, ४० ६०६ | 


सत्याग्रह--जीवन-नियम के छप सें ९४७ 


इसलिए रूगड़े का निपटारा आसानी से हो जाता है। यदि अन्यायी की 
हिंसा-वृत्ति लाइलाज हो गई है, तो वह रुत्रयं अपना नाश कर बठता है 
और उसको शीघ्र सालूस हो जाता है कि उसने दूसरों की सद्दायता और 
सहाजुभृति खो दी है भौर श्रकेज्ञा रह गया है । 


लेकिन यद्यपि कष्ट-सहर् सत्याग्रह का आवश्यक श्रज्ञ है, सत्याग्रही को 
नाटकीय और प्रदर्शशशील होने का प्रयत्न न करना चाहिये। ऐसा करना 
सत्याग्रह के वास्तविक तथ्य को न समझने का और नम्नता के अभाव का 
द्योतक है। गांधीजी का विश्वास है कि शीघ्र सफल होने की कुजी सत्य और 
अहिंसा के मौन, अ्रप्रदर्शशशील काय में- न कि दिखावटी तसाशे सें-- 
प्रकट होने वाली नम्रता है ।* 


कभी-कभी यह समान लिया जाता है कि सत्याश्रही अन्यायी को इस 
प्रकार मजबूर करता है कि उसका व्यवहार पाशविकता वी पराकाष्ठा तक 
पहुँच जाय श्रौर वह सत्याग्रही को चोट पहुँचाए।* लेकिन गांधीजी के 
अनुसार कष्ट-लहन विरोधी के हृदय-परिचत॑न का साधन मात्र है ओर विरोधी 
की पाशविकता को बढ़ाने से हृदय-परिवर्तन अधिक दुः्साध्य हो जायगा । 
सत्याग्रही कष्ट-सहन का, झूत्यु का सी, स्वागत करता है, लेकिन कष्ट-सहन 
की खोज थे नहीं निकलता, उद्देश्य-सिद्धि के प्रयत्न में जो कष्ट-लहन अ्रपने 
आप आ पड़ता है उसे सहर्ष स्वीकार करता है, लेकिन उसका साध्य सेवा 
ओर प्रेस है, कष्ट-लहन भ्रोर रूत्यु नहीं। “हम सब में एक शहीद की मौत 
मरने को पर्याप्त वीरता होना चाहिए, लेकिन किसी को आत्म-८ दान से 
उत्सुकतापूर्ण आसक्ति नहीं होता चाहिए ।?१ सन्‌ १&२४ हूँ० में गांधीजी 
ने सिख सत्याग्रहियों द्वारा गिरफ्तारियों सें रुकावट डालते को--जिसके 
कारण अधिकारी उन पर गोली चलाते थे-- अनुचित ठहराया था ।४ 

चह स्पष्ट शब्दों में सत्याग्रही को चेतावनी देते हैं कि सत्याप्रही को 
जानबूक कर विरोधी को उत्तेजित न करना चाहिए," बल्कि विरोधी के सब 
उत्त जक और अ्रध्याचारपूर्ण कार्यों का सामना--कायरता के इल्जाम की 


१, यें० इ०, ८-८-१६२६; यं० इं०, मा० १ प्ु० २७८ | 

२. उदाहरण के लिए श्रीधरनी का मत उनकी वार विदाउट वायोलेन्स' 
( ४० २६५ ) में देखिए। 

है, य० इं०, भा० हे, पृ० २० | 

४, युं० इ०, भा० १९, एप्‌० पररे८ 

५४, ह०, २-२-४०, पृ० २२ | 


शष्ट८ सर्वोदय तर्व-दर्शेन 


जोखिम उठाकर भी--भ्रादर्श आत्मनियन्त्रण से करना चाहिए ।" उनका 
यह भी सत है कि झाध्यात्मिक प्रयोग होने के कारण सत्याग्रह कभी बदले 
को उत्तेजना न देगा। सत्याग्रद्द मनुष्य के उत्कृष्ट श्रेंश को जाग्रत करेगा, 
अपकृष्ट को नहों। लेकिन प्रकट द्वे कि उत्कृष्ट अंश से गांधीजी का श्र्थ॑ 
विरोधी के ख़ुशमिजाज्ञ रहने से नहीं। वास्तव में अन्यायी के उत्कृष्ट अंश 
को ज्ञाग्मठ करने सें सश्षवतः उसको नाराज़ करना पढ़े। 


असहयोग 


सत्याग्रह की एक महत्वपूर्ण शाखा और कप्टससहन का एक प्रकार 
अहिसास्मक असहयोग है। वह “दु खित प्रेस की अभिव्यक्ति है ।”* असहयोग 
सदा विरोधी के हिंसा छोढ़ देने के बाद उसके साथ सहयोग करने के उद्देश्य 
से किया जाता है। गांधीजी ने एक वार मिस शगेथा द्दरिसन से कहा था, 
“यद्यपि असहयोग अहिंसा के शअखागार में प्रमुख अख है, यह न भूलना 
चाहिए कि वह सत्य और न्याय के अजुसार विरोधी के सहयोग-प्राप्ति का 
साधन है ।”? सन्‌ १६२९ में उन्होंने लिखा था, “मेरे असहयोग के पीछे छुरे- 
से-चुरे विरोधी के साथ भी अभ्रल्पतस बहाने पर सहयोग करने की प्रवलतम 
इच्छा है | सुझ सरीखे अपूर्ण सनुष्य के लिए, जिसे सदा ईश्वर की कृपा की 
आवश्यकता है, कोई भी सुधार से परे नहीं है ”४ 


असहयोग की अ्रन्तर्निद्दित धारणा यह है कि अन्यायी तभी सफल हो 
सकता है जब वह अपने शोषण-काय में, यदि आवश्यकता हो सो बलपूर्यक, 
शोषित वा सहयोग प्राप्त करे । भर सत्याग्रह्दी का कत्तज्य है कि शोषक के 
प्रतिकार से प्राप्त कष्ट-लद्दन को स्वीकार करे और उप्तकी इच्छा के प्रति 
आत्म-समपण न करे । यदि शोषित निष्क्रिय मौन सम्मति द्वारा भ्रन्याय के 
प्रति सहिष्णुता दिखाता रद्दता है और प्रत्यक्ष या श्रप्रत्यक्ष रूप से अन्याय या 
अन्यायी से प्राप्त ज्ञाभ को स्वीकार करता है, तो शोषित भी अत्याचारी व 
सहकारी है| 


असहयोग हिंसात्मक भी हो सकता है। लेकिन हिंसात्मक शसद्योग 
घुराई को केघल बढ़ाता है। अशुभ का परिपोषण हिंसा से ही हो सकता है, 
इसलिए यह आवश्यक है कि झसहयोग अ्रहिंसात्मक द्ो। असहयोग में 
२१, ह० २७-३४-३६, पृ० १४३। 
२. ६०, १७-४-र६, पृ० १४४ | 
३, हृ० २६-४-र२े६, पु० १०१। 
४, य० इ०, भा० २ प्रृ० ४१७ | 


सत्याग्रः--जीवन-नियम के हूप में १४६ 


विरोधी की श्राज्ञा का सविनय भंग सी सम्सिलित है। लेकिन सविनय आशा- 
भंग सत्याग्रह के सामूद्विक रूप का महत्वपूर्ण भाग है श्रौर इसलिए दस 
उसका वर्शान अगले अध्याय में करंगे। 

असहयोग देनिफ जीवन की समस्याओं के लिए उपयुक्त सावंसौस उपाय 
है। उसका प्रयोग घनिष्ठ सम्बन्धियों के विरुद्ध भी हो सकता है। गांधीजी 
लिखते हैं, “यदि मेरा पुत्र लज्ञाजनक जीवन व्यतीत करे, तो मैं डसको ऐसा 
करने में, भरण-पोषण जारी रख कर, सहायता नहीं कर सकता । इसके 
विपरीत उप्तके प्रति मेरा प्रेम यह आवश्यक बना देता है कि में उसकी सब 
प्रकार की सद्दायता से हाथ खींच लू', चाहे इससे उसकी सझत्यु ही क्‍यों म हो 
जाय । श्र उसी प्रेस के कारण मेरा यह कर्तव्य है कि जब वह पश्चात्ताप करे 
तब में उसका स्वागत करू' ओर उसको आश्रय दू" ।??१ 

इसी प्रकार “यदि पिता अन्याय करे, तो उसके बच्चों का यह कतंव्य 
है कि पिता का घर छोड़ दें । यदि स्कूल का प्रधानाध्यापक संस्था को अनेतिक 
आधार पर चलाता है, तो विद्यार्थियों को स्कूल छोड़ देना चाहिए । यदि 
किसी पैचायत का सभापति अष्ट है, तो उसके सदस्यों को पंचायत से हाथ 
खींच लेना चाहिए; इसी प्रकार यदि सरकार घोर अ्रन्याय करती है, तो 
शासितों को पूर्ण या आंशिक रूप से असहयोग करना चाहिये जिससे शासक की 
अन्याय से रक्षा हो जाय । मेरे द्वारा कल्पना किये गए उदाहरणों में से 
प्रत्येक में कष्टटलहन का अंश है चाहे वह मानसिक हो या शारीरिक । इस 
कष्ट-सहन के बिना स्वतन्त्रता प्राप्त करना असम्सव है (?२ 

जब अ्रन्यायी सत्याग्रही के सहयोग के बिना ही अपना काम चला 
सकता है, तो सत्याग्रह का उद्देश्य सत्याग्रही की आत्म-शुद्धि है। जब एक 
मित्र दूसरे को और नौकर सालिक को छोड़ देता है तो चह इसी नम्न प्रकार 
के असहयोग का ब्यवद्दार करते है। इसके विपरीत यदि अन्यायी का 
सत्यागही के सहयोग फे बिना काम नहीं चल सकता तो अखहयौग उम्र 
प्रकार का होता है । उसका दृष्टांत है पिता द्वारा आश्रित पुत्र का त्याग । उम्र 
प्रकार के अ्रसहयोग से प्रतिपक्षी को असुविधा और कभी-कभी तो हानि भी 
होती है। लेकिन विरोधी का हृदय-परिवतेन असहयोगी का उद्देश्य और प्रेम 
डसका अख्र होना चाहिए । उम्र प्रकार के असहयोग का प्रयोग गंभौर कारणों 
से ही करना चाहिए । विरोधी की असुविधा से रूत्याप्रद्दी को दुःख होना 
चादिएणु और असहयोग के परिणामस्वरूप उसको किसी-न-किसी प्रकार का 
१, यं० इ ०, भा० १, पृ० २४७ | 
२, य० इ ०, भा० १, ए० २३३-२४। 


तक 


१४० स्वोदय तत्त्व-दशेन 


कष्ट सहना चाहिए।* यदि असहयोग के कारण विरोधी को ही सब कष्ट 
सहना पछे और सत्याग्रही कष्ट से विल्‍्कुल बचा रद्दे तो यह असहयोग के हिंसा- 
त्सक होने का लक्षण है। सत्याग्रही सत्य की साधना रवयं कष्ट उठाकर फरता 
है, दूसरों को कष्ट देकर नहीं । 

असहयोग करने फे समय भी सत्याग्रहदी को चाहिये कि वह्द प्रतिपक्षी 
को यह मद्दसूस करा दे कि सप्याग्रही उसका मित्र है। जहां तक सम्भव 
हो सत्याग्रही को मानवोचित सेवा द्वारा प्रतिपक्षी के हृदय को प्रभावित करने 
का प्रयत्न करना चाहिए ।" 


उपवास 


सत्या्नह के श्रद्धागार का अन्तिम, सर्वश्रेष्ठ शक्तिवाला असर उपचास 
है । गाधीजी उसे अग्नेय अस्र॒ कहते हैं,” और उनका दावा दै कि उन्होंने 
उपवास को विज्ञान का रूप दिया है |” 


असहयोग में सत्याअही विरोधी की ओर से आया हुआ कष्ट सहता है। 
उपचास सत्याग्रही द्वारा स्व्य॑-निर्धारित कष्ट-सहन है। उपवास में श्रहिंसा- 
वादी सरवय॑ं अपने शरोर की श्राहुति देता है । लेकिन असहयोग के विपरीत 
इस आध्यात्मिक साधन का प्रयोग-च्षेन्न बहुत मर्यादित है और हसके सदुपयोग 
ओर दुरुपयोग - सत्याग्रही उपवास भर दुराग्रद्दी भूख-दृड़ताल--के बीच की 
भेदू-एखा बढठी सूचम भौर साधारण रीति से श्रस्पष्ट है भर अ्रसहयोग की 
श्रपेष्ा बहुत अधिक कठिनता से जानी जा सकती है। यह सूच्मता और श्रस्पष्टता 
इतनी अधिक है ओर इसके उपयोग के लिए सत्याग्रही में इतनी उच्च नेतिक 
संवेदनशी कृता की आवश्यकता है कि सत्याग्रह के प्रवर्तक गाधीजी से भी इस 
शख््र के प्रयोग में भूल हुई थी । उनका राजकोट का उपवास पूरी तरद्द न्‍्याय- 
संगत था, किन्तु बाद से उन्होंने महसूस किया कि उपवास करने के साथ- 
साथ उनको ब्रिटिश सरकार से हस्तक्षेप करने की प्रार्थना नहीं करनी चाहिए 
थी । अपने पुराने घरेलू सम्बन्ध के कारण वह राजकोट के उस समय के 
शासक को अपने पुत्र के समान मानते थे और उसके राज्य-शासन में सुधार 
चाहने वाले सत्याश्रद्वियों को दिए गए चचन का पालन न करने के कारण 
गाधीजी ने उपवास किया था । उन्होंने श्रनुभव किया कि उपवास के साथ 


१ य० ६३ ०, भा० १, ४० २३४, ३०० । 
६०, १२-११-३८, पृ० २२७ | 

« ६०; ९३-१००४०, ४० रे३२। 

« उनका २१-६-३२ का वक्तेव्य | 
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दोषपूर्ण 3 < 2५ (८ 
ब्रिटिश सरकार से हस्तक्षेप को प्राथना ने उपवास को दोषपूर्ण बना/दिया.-. 
बाद में गांधीजी ने इस हस्तक्षेप से प्राप्त लाभ को व्याग दिया ।१* 


डपवास का प्रयोग जेंसा कि अ्रध्याय ६ में बताया जा चुका है, तपस्या 
की तरह या आत्साभिव्यक्ति के लिए शुद्कारी अज्वुशासन की तरह, अर्थात्‌ 
शरीर पर आत्मा की प्रश्ुता के स्थापन के लिए हो सकता है। इस प्रकार के 
उपचास का सम्बन्ध अपनी भूलों और कमी से होता है छोर वह अनुशासन 
ओर आत्म-विकास का शक्तिशाली साधन होता है । 


उपवास श्रन्‍्याय के प्रतिरोध और अन्‍्यायी के ह॒दय-परिवर्तंन का 
साधन भी है। इस प्रकार का उपवास गांधीजी की भाषा में “शुद्ध ओर 
प्रेममय हृदय की प्रार्थना की उच्चतम अभिव्यक्ति है ।?” इस खत्याग्रही अख्र के 
प्रयोग के लिए बहुत सावधानी और गंभीरता आवश्यक है। उसका प्रयोग 
असाधारण अवसरों पर उपचास-कला में दक्ष व्यक्तियों द्वारा या किसी उपवास- 
विशेषज्ञ की देख-रेख में ही हो सकता है ।* यदि बिना पहिले की तैयारी 
और पर्याप्त विचार के किया जाय तो वद्द सत्याग्रही उपवास नहीं, दुराग्रही 
भूख हृड़ताल है । 

अवसर ओर योग्यता 


गांधीजी ने इस बात का विवेचन किया है कि इस सत्य!|ग्रही साधन के 
उचित प्रयोग के ल्लिएु किस प्रकार के अवसर और योग्यता की आवश्यकता 
है ।१ उपवास के लिए शारीरिक योग्यता का कोई महत्व नहीं, लेकिन 
आध्यात्मिक योग्यता और शुद्ध अन्तर ष्टि आवश्यक हैं । ईश्वर के अस्तित्व 
में जीती-जागती श्रद्धा भी अनिवााय है। सत्याग्रही उपवास में श्रद्धा की कमी, 
क्रोध, स्वार्थपरता ओर वेसत्री के लिए स्थान नहीं ।४ यह दोष उपवास को 
हिंसक बना देते हैं । ४ . सत्य और अहिंसा के साथ-साथ सत्याग्रह्ी को 


१, यद कहना कि गांधीजी ने यह उपवास राजकोट-निवासियों वो राजनैतिक 
अधिकार प्राप्त कराने को किया था भूल है | यदि राजकोट के ठाकुर वादा 
पूरा करते तो राजनेतिक अधिकार जरूर मिल गए होते, किन्तु नैतिक 
दृष्टिकोण से दोनो उद्द श्यो मे बहुत अन्तर है। 

२. ६०, ११-३-२६, पु. ४६ । 

३, आत्म-कथा?, भा० ४, प्रृ० ३६; य० इ ०, भा० २, पृ० ११८३, ह० 
१८-३-३६, प० *६ | 

४, किसी सनुष्य से रुपया ऐंटने के लिए या उधार दिया हुआ घन वसूल करने 
के लिए किए गये उपवास स्वार्थयुक्त प्रयोजन के लिए अनुचित दवाब 
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विश्वास होना चाहिए. कि ईश्वर उसको आवश्यक शक्ति देगा भौर यदि 
डपचास में अ्रद्पतम थ्रशुद्धता भी है तो फौरन उपवास तोड़ने में उसे जुरा 
भी दिचक न होगी । श्रसीस घेय्य, दृढ़ निश्चव, ध्येय की एकाग्रदा और पूर्ण 
शान्ति भ्रावश्यक रूप से होनी द्वी चाहिए, लेकिन क्योंकि इन सब ग़ुर्णो को 
एकदम विकसित कर लेना किसी व्यक्ति के लिए श्रसम्भव है, इसलिए जो 
अट्दिंसा के नियमों का पालन नहीं करता रहा हैं, उसे सत्याग्रही उपचास नहीं 
करना चाहिए |” गाधीजी के अ्रनुसार जो सत्याग्रही उपवास करना चाहते 
हैं उन्हें भ्राध्यात्मिक शुद्धता के लिए किये गए उपवासों का कुछ ब्यक्तिगत 
झलनुभव अवश्य धोना चाहिए | 

प्रकट है कि यद्यपि उपवास का वेयक्तिक और सामूद्विक सत्याग्रह में 
मदृस्वपूर्य स्थान है, साधारण जनता उसका उचित और प्रभावोत्पादक रीति 
से उपयोग नहीं कर सकती छुने हुए योग्य ब्यक्ति ही सत्याग्रह्दी उपवास 
कर सकते हैं । 

यह आवश्यक है कि उस घ्यक्ति या जनसमूद्द की भूल ने, जिसके 
सुधार के लिये उपधास किया जा रद्दा है, सत्याग्रदी को घोर कष्ट पहुँचाया 
दो, उसके अतरतस को हिला दिया हो औ्रौर सत्याम्रही को उपचास की 
शंतरिक प्रेरणा हुई हो--उसने अश्रन्तरात्मा की स्पष्ट पुकार सुनी दो। 
उपवास भ्रतिपक्षी के विरुद्ध नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह विरोधी के 
प्रति एक प्रकार की ह्विसा द्वोगी । सत्याग्रद्दी विरोधी की झ्राज्ला का सबिनय 
भेग करके उसको सज्ञा देने का निमन्नण देता है, लेकिन जब विरोधी उसको 
सज्ञा देने से इन्कार करदे तो सत्याग्रही के लिए यह अल्ुचित है कि वह 
अपने आपको सज़ा दे बठे [१ उपवास का प्रयोग केवल अपने निक्टतम 
और प्रितयम व्यक्तियों के विरुद्ध उनकी भलाई के लिये ही दो सकता है।* 


डालने को की गई भूख-हड़ताल के दृष्टात हैं । उपवास के इस दुरुपयोग का 
इृढ प्रतिरोध सब का कतेव्य है, क्योंकि यदि भय दिखाकर रुपया ऐटने के 
लिए ये गए उपवासों को प्रोत्साहन मिले तो सामाजिक जीवन विच्छ डुल 
हो जायगा | ६० ६-६-३३ और य० इ ०, भा, २, पृ० ११८३ | 

१ है०, १३-१०-४०, पु. २२२ | 

२, तेन्दुल्कर आदि, 'गाधीजी, हिज़ लाइफ ऐड वर्क, ० श६८-६ । 

हे, साधारण सत्याग्रही स्वयंसेवक का अपने याव वालों या पड़ोसियों को 
इसलिए मजबूर करने ॥। उपवास करना कि वह उसका मत मान कर 
सरकार से असहयोग करें उपवास के स्पष्ट दुरुपयोग का उदाहरण है । य० 
इ ०, भा० १, प्ू० ६४१; यं० हं०, भा० २, पु० ११८१ । 
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जिससे स्याग्रही को प्रेम हो और जिसके सुधार के लिए सत्याग्रद्दी 
उपवास करता दे, वह व्यक्ति भी द्वो सकता है और समुदाय भी । गांधीजी 
का राजकोट का ठपव्रास वहाँ के शासक से उसके चबचन-भंग के लिए 
पश्चाताप कराने के लिए था | बम्बई के १६२१ के दंगे के दिनों का उपवास 
घहाँ के निवासियों के विरुद्ध था और उनसे दंगा बन्द करने की अपील थी | 
सन्‌ १६३२ ई० के गांधीजी के सुविख्यात ऐतिहासिक उपवाल का उद्देश्य 
था “हिन्दू जनता की श्रन्तरात्मा को उचित धार्मिक कार्य की ओर प्रेरित 
करना” और भअ्रस्पृश्य जातियों मो एथक्‌ छुनाव-क्षेत्र देकर सवर्ण हिन्दुओ 
से अ्रलग करने के सरकार के प्रयत्न का विरोध अपने जीवन के बलिदान से 
करना ।* इसी प्रकार सितम्बर १६४७ और जनवरी १६४८ में कलकत्ते श्रौर 
दिरली में किये गए उनके उपवा्सों का उद्देश्य था स्थानीय और देश भर के 
वाठावरण को शुद्ध करना, जनसत को गत्यात्मक ओर क्रियाशील बनाना 
ओर हस प्रकार मानसिक अकर्मण्यता को दूर करके साम्प्रदायिकता फे पागल- 
पन को रोक देना । 


विपक्षी के विरुद्ध उपवास 

यद्यपि गांधीजी का मत है कि विपक्षी के विरुद उपचास न करना 
चाहिए, लेकिन इस साधारण नियम के अपवाद भी दो सकते हैं। उन्होंने 
स्वयं कम-से-कम तीन वाए व्रिटिश सरकार के विरुद्ध उपवास किये और 
इनके भ्रतिरिक्त एक बार उन्होंने सरकार को भ्रामरण डपवास को चेतावनी 
भी दी थी। २ द्सिम्बर १६३४२ ईं० को जय वह केदी थे उन्होंने श्री 
अप्पास्वासी पटवर्धेन के द्वारा जेल में मेहतर के काम की मांग पूरी कराने के लिए 
किये गए उपवास के समर्थन में सहानुभूति-प्रदर्शन के लिए. उपचास किया । 
श्री पटवर्धन की प्रार्थना, जिसे पहले जेल-अधिकारियों ने अस्वीकार कर दिया 
था, गांधीजी के उपवष्स प्रारम्भ करने के दो दिन बाद स्वीकृत हो गई । १९ 
अगस्त १६३३ ई० को गांघीजी ने फिर सरकार के विरुद्ध उपवास प्रारंस 
किया । वह सविनय श्राज्ञा-भद्ग के परिणामस्वरूप केदी थे और जेल से ही 
अ्स्पृश्यता-निवारण संवन्धी श्रान्दोलन का--जिसको उन्होंने सितम्बर 
१६३२ ६० के उपचास के याद अपना एकमान्न कार्य बना लिया था-- 
नेतृत्व करने की सुधिधा चाहते थे। उपवास के एक सप्ताह तक भ्वलने के 
बाद सरकार ने उनको बिना किसी शर्त के जेल से रिहा कर दिया | 


सन्‌ १६३२ ६० में उन्होंने भारत-सचिव को चेतावनी दी थी कि सरकार 
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१, २१०६-१६ २२ वा उनका वक्तव्य । 
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की आतकूवादी नीति श्रौचित्य की सीमा को लांघ घुकी थी भ्रौर सरकारी 
अफ़सरों को पाशविकता और श्रनेतिकता की ओर प्रेरित कर रही थी, यह 
भयावद्द स्थिति गांधीजी की श्रात्मा को श्रांदोलित कर रद्दी थी और भ्रांतरिक 
प्रेरणा होने पर उनके झ्रामरण उपचास करके अ्रपनी भ्राहुति दे देने फी 
सम्भावना थी।* इस चेतावनी के बाद शीघ्र ही गाधीजी हरिज्न-आंदोलन से 
लग गए और शआ्रमरण उपवास का यह संकट जेसे-तेसे टल गया | 

सन्‌ १६४३ का २१ दिन का “यथा-क्षमता उपवास”? प्रिटिश सरकार 
के रुख़ के विरुद्ध गाधीजी के “शरीर की श्राहुति” थी श्रौर उस* भ्याय के 
लिए जिसे वह सरकार से पाने में श्रसफल रहे थे “उच्चतम न्यायालय से 
पुनर्विचार की प्रार्थना” थी | सरकार ने कांमेस को श्ौर विशेषकर गांधीजी 
को श्रगसत सन्‌ १६४२ के द्विंसात्मक क्रान्तिफारी आन्दोलन के लिए उत्तर- 
दायी' ठददराया । दूसरी श्रोर गांधीजी के अनुसार इन घटनाश्रों का सारा 
उत्तरदावित्त सरकार का था जिपम्तकी श्रातट्टवाढी दमनकारोी नीति ने जनता 
की पागल-सा बना दिया था। उपचास के पहिले के पत्र-व्यवहार में गांधीजी 
ने कई बार वाहसरा4 से प्रार्थना को क्लि यदि उनको भूत्न प्रमाणित कर दी 
जाय तो वह उसको सान लेंगे भौर उचित प्रायश्वित करेंगे। लेकिन सरकार 
ने हूस हृल्ज़ाम को न्यायालय के सामने तमाणित करने की कोई व्यवस्था न 
की । इस अ्रप्रमाणित इल्ज़ाम से उत्पन्त वेबसी की सावना को देश की 
राजनेतिक और शथ्रार्थिक स्थिति, विशेषकर देश-च्यपक श्रकाल ने ओर भी 
तीचर कर दिया। गाधीजी के श्रजुसार ऐसे चेदनापूर्ण अचसरों के लिए 
सत्याग्रह के नियम के अ्रनुसार “उपवास द्वारा शरीर के बलिदान”? की 
व्यवस्था दे ।* 

इन दृष्टार्तों से प्रक८ है कि सम्भवतः शक्तिशाली विरोधी का श्रन्याय 
सत्याग्रह्ठी के जावन और स्वतन्त्रता को इतना सकुधित कर दे कि उसकी 
च्याकुल श्रात्मा अतिरोध के इस अन्तिम साधन के लिए पुकार उठे । 

अपमानजनक या अमालुषिक बर्ताव के विरोध में सत्याग्रह्दी कैदियों का 
उपवास करना गाधीजी उचित मानते हैं। ऐसे आपत्तिम्ननक बर्ताव के कुछ 
उदाहरण दैं--कंदियों का खाना उनकी ओर फेंक देना, उनको गाली देना ; 
उनकी धार्मिक स्वतन्त्रता का अपहरण, इत्यादि | केद से मुक्त होने के लिए 
इसका उपयोग अ्रनुचित है।*? 
१, हिस्ट्री आँव दि काग्रेस” गाधी जी का पत्र, पृ० ६४०८-१२ | 
२. “गाधीजीज करेसपाडेन्स विद गवर्नमैंट! । 
३, साउथ अफ्रीका, पृ० ३२४४-४६, जे० एच० होम्स, “मक्षत्मा गाधी!, 
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उपचास की आलोचना 


उपचास के साधन की कढ़ी अ्रल्लोचना की गईं है। यरवदा-उपवास 
के अवसर पर टेगौर ने उसे विश्वन्योजना के विरोध मे ईश्वर को 
शरीर-पीडन और तपस्या की चुनौती बताया था। उनके अजुसार, उसका 
उपयोग जीवन की महान देन को और अन्तिम क्षण तक पूर्णवा के आदर्श 
पर--जो सानवता का औदवित्य हे--अट्ल रहने के अवसर को त्याग देना 
है।* हो सकता है कि सत्याग्रही उपवास की आवश्यकता के बारे मे भूल 
कर दे और अकस्मात सत्य और प्रेम की साधना की शक्ति का अंत कर बेंडे। 
यह भी ख़तरा है कि कुछ मनुष्य अपने विरोधियों को धमकाने और डराने 
के लिये उपवास का दुरुपयोग करें । मार्च १६३६ ई० में जाज॑ अरुन्डेल ने 
कहा था कि उपवास आतंकवाद दै जिसके विरुद्ध प्रतिपक्षी के लिये आत्म- 
समपंण करने और सत्याग्रही की श्रात्म-हत्या देखने के अतिरिक्त कोई विकरुप 
नहीं। उपवास के कारण अक्सर ठीक सीच-विचार करना बडा कठिन हो जाता 
है। विरोधी के लिये यह स्वाभाविक है कि वह, सत्याग्रही की झूत्यु से दोने 
वाली अपनी बदनामी के डर से या उसके कष्टों को देखने से उमडी हुईं 
अपनी सहानुभूति के दबाव से, सत्याग्रही की ऐसी मांग भी स्वीकार कर ले 
जो उसको उचित नही जंचती । इसलिये यह आवश्यक नहीं कि उपवास के 
परिणाम-सरूप हृदय-परिचतंन हो ही जाय | उपवास का एक परिणाम यह 
भी हो सकता है कि विरोधी पर अ्रजुत्चित दबाव पड़े । लेकिन यह ख़तरा तो 
केवल उपवास में नहीं, क्ष्ट-सद्दन के प्रत्येक तरीके में है। कष्ट-सहन के दृश्य 
से दर्शक पर सह्दानुभूति की प्रतिक्रिया होती है और कम-से-कम्‌ उस समय 
रूगढ़े के मूलभूत प्रश्न को निष्पक्षरूप से समझना कठिन हो जाता है। 
लेकिन यदि समसाने-बुझाने और अन्य नम्न उपायों से काम न चले, तो कष्ट 
सदकर विरोधी का हृदय-परिवर्तन करने का प्रयत्न करना उसको कष्ट देकर 
दबा देने से कद्दीं ज़्यादा अच्छा है। इसके अतिरिक्त समय बीतने पर प्रश्न 
स्पष्ट हो जाता है और सच्चाई की जीत होती है । 


गांधीजी सत्प्राग्ोहा उपवास के इन ख़तरों से पूरी तरह सचेत थे । * 


पृ० २०६४-१० और २१५४, ह० १६-८-३६, पृ० २४० और २३-४-३८, 
प्ृू० ८हूू । 


१, गाधीजी को उनके पत्र, ह० १-७-३३ | 


२. गाधीजी सत्याग्रही उपवास और आत्म-हत्या में मेद करते हैं। जीवनेच्छा 
युक्तिसगत और स्वाभाविक है और जीवन सप्रयोजन है | आत्म-हत्या उस 
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यही कारण है कि पष्द इस बात पर बहुत ज़ोर देते थे कि उसका प्रयोग 
असाधारण अवसरों पर ही विवश होकर घहुत सतकता से केवल्न उन्हीं को, 
या उनकी ही देख-रेख में, करता चाहिये जिन्होंने सत्याग्रह-विज्ञान को पूरी 
तरह समझ लिया है और आवश्यक अनुशासन का अभ्यास किया है। 

प्रयोग में ख़तरे अवश्य हैं, पर सेद्धान्तिक दृष्टि से उपवास के साधन में 
कोई खोट नहीं। जीवन आस्मानुभूति का साधन दै और जब असह्य नेतिक 
स्थिति से छुटकारा पाने का दूसरा कोई उपाय न हो तो यद्द उचित ही है कि 
विरोधी अपने जीवन की आहुति देकर शुद्धता की ऐसी अग्नि प्रज्वलित करदे 
कि विरोधी का पत्थर-सा हृदय सी पिघजल्न उठे । इस कारण उपचास प्रतीत 
काल से ही हृदय-परिवर्तन का कारगर साधन रहा है और सदा रहेगा। 
अहिंसा की भ्रन्तिस शक्ति उसी प्रकार आत्म-बलिदान है जिस प्रव्थार हिंसा 
की शक्ति दे प्रतिपक्ती का विनाश । गांघीजी की राय है कि “झआामरण उपवास 
सत्याग्रह के फार्य-क्रम का अविभाज्य अह्ट है ।!?* 


सत्याग्रह ओर बाह्य सहायता 


आंतरिकशक्ति या आत्म-शक्ति सत्याग्रही का अवलम्ब है, इसलिए 
उसे बाह्य सहायता के सहारे नहीं रहना चाहिये। “* जब उसे बाहरी श्राश्नय 
मिल जाता है और वह उसे स्वोक्‍ार कर लेता है, तब तो वह अपना अधिकांश 
आंतरिक बल भी खो बेठता है। सत्याग्रही को इस प्रकार के प्रलोभन से 
हमेशा बचते रहना चाहिये ।” ९ हस तक का समर्थन गांधीजी घरेलू रूगढ़ों का 
हवाला देकर करते हैं। यदि सत्याग्रही अपने कुटस्ब से भ्रस्पृश्यता को दूर 
करना चाहता है, तो निस्‍्सन्देह वह दोस्तों को कष्ट सहने के लिये न बुल्लावेगा, 
बल्कि अपने पिता के दिये हुए दयड को सद्देगा और उसके हृदय को 
पिघलाने के लिये प्रेम ओर कष्ट-सहन के नियम का सहारा लेगा । सत्याग्रही 


प्रयोजन के विरुद्ध है श्रोर इसलिए अनुचित है। लेकिन यदि किसी असाध्य 

रोग से कष्ट पाने वाला रोगी यह महसूस करे कि वह दूसर्से के लिये भार- 
खरूप हो गया है और उसका जीवन उसके तीमारदार्रों के लिये भी उसी 
तरह यन्त्रणा है जैसे कि उसके लिये, तो उसका झपने जीवन का अन्त कर 
लेना ठीक है, लेकिन जीवन के सघर्ष से थक कर, या उग्र शारीरिक व्यथा 
के कारण इस चरम साधन का उपयोग अनुचित है। ह०, १०-६-४०, 
पृ० १४६ ॥ 

१. गाधीजी 'हिंज लाइफ ऐंड वर्क, ऊपर उद्धत, पृ० ३७०। 

२. “दक्षिण अफ्रीका), पए० २८६ | ह 
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कुटम्ब के मित्रों को पिता को समझाने-बुमाने के लिये चुला सकता है। लेकिन 
वह कष्ट-सहन के अपने कतंब्य और विशेषाधिका: में भाग लेने की क्सी को 
आज्ञा न देगा।" गांधीजी सत्याग्रही के प्रतिपक्षी के त्रिरुद्ध सुकदमा चलाने 
या पुलिस की सहायता लेने के विरुद्ध हैं, क्योंकि यह बाह्य सहायता के प्रकार 
हैं भर हृदय-परिवर्तन के नहीं, बल्ल-प्रयोग के साधन हैं । 


सफलता की कसौटी 


गांधीजी के अ्रनुसार सत्याग्रही की अ्र्िंसा की कसौटी उसका परिणाम 
है। यदि विरोधी के हृदय पर प्रभाव पडे और वह सुधर जाए तो सत्याग्रही 
की अ्रहिंसा शुद्ध है और कष्ट-सद्दन पर्याप्त है। “में इसे स्वयं-सिद्ध सत्य सानता 
हूँ. कि सच्ची अहिंसा विरोधी को प्रभावित करने में कमी असफल नहीं होती । 
यदि वह (असफल) होती है, दो उस परिसाण में वह अपूर्ण है ।?* “विचार 
और भाषण में अहिंसा के साथ अर्दिसात्मक काय की विरोधी पर स्थायी 
हिंसात्सक प्रतिक्रिया कभी नहीं होती ॥ १ विरोधी को सहसूल होना चाहिए 
कि प्रतिरोध का उद्देश्य उसको द्वानि पहुँचाना नहीं है ओर उसका रुख़ नर्स 
हो जानाचाहिये। “अहिंसा को हमारी ओर विरोधी के रुख़ को कडोर नहीं, नर्स 
बना देना चाहिए; उसे विरोधी को पिघला देना चाहिये, उसके (विरोधी के) 
हृदय में सहानुभूति उसड उठना चाहिए ।? ४ 


सत्याग्रह ओर अपराध 


जीवन के नियस के रूप में सत्याग्रह का श्रथ यह है कि हमारी अहिंसा 
की पहुँच अ्रपराधी तक भी हो, उसके प्रति भी हसारा व्यवहार अ्रहिंसापूर्ण हो। 


समाज में हिंसा से सबसे अधिक कष्ट भ्रपराधियों को ही सहना पड़ता है। 
वास्तव में अधिकारों की रक्षा के लिये अपराधियों को दंड देने की श्रावश्यकता 
के कारण यल-प्रयोग राज्य की आवश्यक विशेषता समझी जाती है। कहा 
जाता है कि भले आदमियों के झूगढ़ों में अहिंसा से काम चल सकता है, 
लेकिन अपराधियों के विरुद्ध श्रहिंसा बेकार है । यह विचार-सरणी गांधीजी 
को ग्राह्म नहीं है । उनका विश्वास है कि “आपकी अद्िसा की परख तभी 
होती है, जब आपका प्रतिरोध किया जाता है; उदाहरण के लिये जब घोर 


१, यं० हं०, भा० २, पृ० ८२१-२२ | 
२, ६०, ६-३-१६३६, पृ० ११२ | 

३. ह०, २४-६-१६३६, पृ० १७२ | 
४, ६०, २४-६-२६, पृ० १७२ | 
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या मलुष्य-हत्या करने चाला सामने आता है। भले आ्रादमियों के सक्य 
रहने सें आपका व्यवहार अहिसात्मक नहीं क्हा जा सकता ।? * 

गांधीजी कहते हैं कि “सब प्रकार के अपराध एफ रोग हैं और उन्तके 
साथ रोग का-सा बर्ताव होना चाहिए ।?* यह रोग “वर्तमान सामाजिक 
संगठन का, परिस्थिति का परिणाम द्वै ।””३ प्रतिकूल परिस्थितियों के लिए 
समाज उत्तरदायी है। आधुनिक सशीन-निर्सित सभ्यता के अपकृष्ट रोग हैं 
शक्ति-प्रियता और धन-प्रियता | इनके कारण सम्पूर्ण सामाजिक, आर्थिक श्रौर 
राजनैतिक जीवन दूषित हो गया है और वह जनसाधार 7 की उपेक्षा करके 
थोढ़े से मनुष्यों को सुविधा देता है। वास्तव में साधारण मनुष्यों और 
अपराधियों में श्रन्तर ग्रुणाव्मक नहीं केवल परिमाणाव्मक दै। धनी मनुष्य 
जो शोषण या शअन्य अनेतिक साधनों द्वारा धन-सचय करते हैं, चोरों के समान 
ही अपराधी हैं । धनी अपने सम्मान के आवरण में सुरक्षित रददते हें और दंड 
से बच जाते हैं, किंतु सत्य यह है कि उचित श्रावश्यक्ताओं से श्रधिक संपत्ति 
रखना चोरी ही है। संपत्ति-सम्बन्धी ग़लत कानून अपराधों को प्रोत्साहन देते 
हैं। अपराधी समाज के रोगी होने का चिन्ह है ।* 

आधुनिक दुण्डविधि के कारण इन दोषों की भीषणता और भी बढ़ 
गई है। वास्तविक व्यवहार में सरकार अ्रब भी दण्ड के मामले में प्रतिहिंसा 
ओर निषेध या निधारण के सिद्धान्तों में विश्वास करती है । इनमें प्राय, क़ेदी 
के सुधार का उद्द श्य भी जोड़ दिया जाता है, लेकिन सुधार प्रतिदिंसा और 
निषेध से मेल नहीं खाता और इन तीनों अनमेल उद्दे श्यों को साथ रखकर 
चलने का परिणाम होता है उनकी बडी संख्या जो बार-बार अपराध करते 
हैं और जेल जाते हैं । इसके श्रतिरिक्त अपराधों की समस्या के संतोषजनक 
निबटारे के लिये सम्पूर्ण आर्थिक और राजनेतिक व्यवस्था का पुनर्निर्माण 
आवश्यक है। 

गाधीजी समाज में ऐसी व्यापक क्रान्ति के पक्त में थे जिससे हिंसा और 
शोधण क्म-ले-कस परिसाण में रह जाए और राज्य और समाज की अहिंसक 
पुनरंचना हो। इस सामाजिक पुनर्निर्माण में श्रपराधों की संख्या यहुत 
घद जायगी। 


१. ह०, १३-९-२६ पु० १२१। 
२, ह०, २७-४-१६४०; ४० ९०१ | 
है, ६०, ४.-३-४६, पु० १२४। 
४५. ६०, ११-८-४६, प्ृ० २४५ | 


सत्याग्रह--जीवन-नियम के हप में १५६ 


लेकिन गांधीजी इस बात सें विश्वास नहीं करते थे कि भत्रिष्य सें सनुष्य 
पूर्ण हो जायगा ओर अपराधों का नाम ही न रहेगा। निस्संदेह अपराधों की 
संख्या बहुत घट जायगी; लेकिन.थोडे बहुत अपराध तो होंगे ही | उनकी 
घारणा के अ्ह्टिंसक राज्य में पुलिस भी होगी और जेलें भी | लेकिन 
उस राज्य की पुलिस और जेलें ग्राज से बहुत भिन्न होंगे और अपराधी के 
अपराध के रोग का इलाज अहिंसक रीति से होगा ।” 

लेकिन राज्य और समाज की अ्रहिंसक् पुनर्रचना में पहिला क़दम 
ब्यक्ति का होगा। जबतक साधारण मनुष्य अ्रहिंसा को सिद्धान्त को तरह 
नहीं मान लेता, अहिंसक राज्य का विकास नहीं हो सकता | सिद्धान्त की 
तरह अहिसा को स्वीकार करने वाले सत्याग्रही को अपराधी के साथ साधारण 
प्रतिपक्षी का-सा बर्ताव करना चाहिये । सस्याग्रह्दी को न तो हिंसा का प्रयोग 
करना चाहिये, न पुलिस की सहायता लेनी चाहिये, न उसे श्रपराधों के प्रति 
निष्क्रि और उदासीन रहना चाहिये, क्‍योंकि उदासीनता की मान- 
सिकता अ्रपराघों को प्रोत्साहन देती है। उसे सेवा और कष्ट-लहन द्वारा अप- 
राधी को सुधारने का प्रयत्न करना चाहिये ।* 

अधिकतर संगीन अपराध या तो दयों पर आक्रमण के रूप में होते 
हैं या संपत्ति के संत्ंध मे। सत्याग्रही का संपत्ति के बारे सें रुख़ अपरिग्रह, 
ओर शारीरिक श्रम के आदर्शो से निर्धारित होना चाहिये और उसकी संपत्ति 
यथासम्भव कस होनी चाहिये। किसी भी हालत में उसके पास उस्रकी 
नेतिक, सानसिक ओर शारीरिक भत्वाई की आवश्यकता से श्रधिक संपत्ति 
नहीं होनी चाहिये । 

घोर निधनता के बीच संपत्तिशाली होना अन्यायपूर्ण है और अहिंसा 
“अन्याय से अर्जित लाभ की रक्षा में निस्सहाय है ।??? यदि सत्याग्रही किसी 
संपत्ति को अपना समझता है, तो वह उसको तभी तक रख सकता है जबतक 
संसार उसको भ्ाज्ञा देता है ।* उसे संपत्ति की रक्षा के हिंसात्मक उपायों 
से बचना चाहिये, बाहरी सहायता न लेना चाहिये, चोरों-लुटेरों के प्रति सहिष्णु 
होना चाहिये, उनके साथ सगे भाइयों की तरह बर्ताव करना चाहिये 
और श्रहिंसा का बुद्धिमानी से प्रयोग करना चाहिये ।५ उदाहरण के लिये 

« तफसील के लिये ११वा शअ्रध्याय देखिये । 
« ६०, ११-८-४६, ए० २४०५। 
« ०, “-६-३६, पु० २३६-। 
« ६०, ई८-ण८-४०, पु० २५४ | 
* 4०३०, भा० २, ४० ८घ६७-८६८; आात्म-शुद्धि, प० ६-७, हिन्द- 
स्वराज्य, ३० १३२-२५४, ह० १३-७-४०, पु० १६४; ११-८-४६, पृ० २५५ । 


न ० एन 


१६० सर्वोदय-तक्त्व-दर्शन 


सस्याग्रही खिडकी-दरवाजे खुले छोढ़ सकता है और अपना सामान इस 
तरद्द रख सकता है कि चोर उस तक आसानी से पहुच सके । यदि अवसर 
हो तो चोर को समझ्ताया-बुकाया जा सकता है। यह असाघारण दयालुता और 
उदारता साधारण चौर के दिमाग में दल्नचल मचा देगी। सत्याग्रही के 
प्रेम के कारण चौर के मन में सहानुभूति उमड़ेगी और अपने कृत्य के लिए 
पश्चात्ताप की भावना जाम्रत होगी । चोरों और डाकुश्रों के ख़तरे का सामना 
करने फे लिए सत्याग्रही उनकी जाति के ज्ञोगों से मिलेगा, उनसे मिन्नत्ता 
का भाता जोढ़ेगा, यह जानने का प्रयत्व करेगा कि चह किन कारणों से अप- 
राध करते हैं और उन्तकी सामाजिक और आर्थिक दशा के खुधार का प्रयत्न 
करेगा | विशेषरूप से वह उन्हें किली ऐसे धंधे या उद्यम की शिक्षा देगा 
जिसके द्वारा वह ईसानदारी से जीतिका कसा सके |" 


यदि कोई मनुष्य सत्याग्रही से ऐसी संपत्ति को छीनने का प्रयत्न करेगा, 
जिसका वद्द टूस्टी या संरक्षक है, तो उसके कष्ट-सहन का स्वरूप दूसरा 
होगा । संपत्ति की हानि सहने के स्थान में वह संपत्ति और उसके बलपूव॑क 
छीनने वाले के बीच खडा हो जायगा और यदि आवश्यकता होगी, तो संपत्ति 
की रक्षा में मरने के लिए भी तेयार हो जायगा, लेकिन हिंसा का उपयोग न 
करेगा । 


अविभाजित भारत में उत्तर-पश्चिम की सीसा के उस पार रहने वाली 
जातियों के भी संबध में--जो सीमाप्रान्त के निवासियों को लूटते थे और पकड़ 
ले जाते थे--गांधीजी का सत्त था कि नागरिक आत्म-रक्षा की शहिंसात्मक 
फल्ला सीखें । अ्रद्विंसात्मक आत्म-रक्षा की कला में इन जातियों का विश्वास 
करने, उनके साथ मित्रता का नाता जोढ़ने और उनको ख्ाभाविक शत्रु न 
मान लेने, उनकी सेवा करने और उनको प्रेस और सहालुभूति से सममाने- 
बुझाने का ससावेश है। गांधीजी का सत था कि सीमाप्रान्त के निवासियों 
को इन जातियों को घरेलू घंधे सिखा कर उनकी निर्धनता हटाने और इस 
प्रकार उनके लूट-मार के आक्रमणों का प्रमुख हेतु दूर करने का प्रयस्न 
करना चाहिए |? 


१, ६० २१-७-४०, ४० २१५, ११-८--४६, ४० २५४०५। 

३२, दृ० २९-१०-रे८, 9० ३०४, २६-१०-३१८, पृ० ३१०, *-११-ह८, 
ह० ३१४, २८-१-३६, पृ० ४४८, १३-७-४०, ० २०८, य॒० इ०, 
भा० ३६, ४० ७११६-२३ ॥ 


सत्याग्रह--जीवन-नियम के रूप में १६१ 


सत्याग्रह ओर ख्रियों पर आक्रमण 


यदि किसी ख्री की लाज ओर धर्म पर आक्रमण होने का ख़तरा 
हो तो उसका व्यवहार किस प्रकार का हो ? और उस सत्याग्रही का जिसके 
सामने इस प्रकार का आक्रमण हो क्‍या कर्ंव्य होगा ? यह सचाल अक्सर 
गांधीजी से पूछे जाते थे। उनका विश्वास था कि ख्त्रियों से पुरुषों की अपेक्षा 
* सत्याग्रह के अस्पास की अधिक क्षमता है, क्योंकि उनमें श्रपेत्ञाकृत ढीक 
प्रकार का अधिक साहस और आत्म-बलिदान की अधिक सुदृढ़ प्रवृत्ति है। 


लेकिन सत्याग्रह का सार्ग केवल उन स्त्रियों के लिए है जिनमें आवश्यक 
आत्स-संयस हो और जिनके जीवन में सादगी और स्वासाविकता हो । 
अहिसात्मक होने के लिए ख्री को दूसरों का ध्यान आाकृष्ट करने के लिए 
भडकीले कपडे पहिनने और अपने को क्रीम-पाउडर से रंगकर कुदरत को सी 
मात करने और असाधारण रूप से सुन्दर दिखाई पढने के आधुनिक पागल- 
पन से बचना होगा ।* आधे दर्जन मजनुओं को लैला बनने का प्रयास करने 
वाली स्त्री अहिसा का विकास नहीं कर सकती । 


यदि इस प्रकार कोई स्री अपने विचारों और रहन-सहन को अरहिसा 

के सिद्धान्तों के अनुरूप बनाने का प्रयत्न करेगी तो उसे सहसूस होगा कि 
शुद्धता उत्कृष्ट शक्ति है। गांधीजी का विश्वास था कि “तेज-पूर्ण शुद्धता के 
सामने घितांत गु'डा भी सीधा हो जाता है !?* उनका यह भी मत था फि 
“किसी खत्री को उसकी इच्छा के विरुद्ध असम्मानित करना शारीरिक श्रसं- 
भावना है। यह अत्याचार तभी होता है जब वह डर जाती है और अपनी 
नेतिक शक्ति को नहीं पहचानती ।”? शुद्धता से उसमें शक्ति की चेतना 
रहेगी । यदि अ्रकस्मात्‌ वह खतरे मे पड़े तो उसे जान देकर भी आक्रमणकारी 
की कामलिप्सा का प्रतिरोध करना चाहिए। यदि उसका मुह बन्द कर 
दिया जाय या वह बांध दी जाय तो भी उसकी दृढ़ इच्छा उसको जान दे 
देने की शक्ति देगी । इसी प्रकार संकट से पडी खत्री के संबंधी या मित्र 
को ख्री और आक्रमणकारी के बीच खड़े हो जाना चाहिए और तब या तो 
उसे आक्रमणकारी को समझाना-बुझराना चाहिए कि वह अपना अमालुषिक 

उद्देश्य छोड़ दे या मौत का सामना करना चाहिए । एक बार गांधीजी से पूछा 
१, ह०, ३१-१ २-रे८, प० ४६६ | 
२. यं० इ०, भा० २, ५० ८६२ | 
३, ह०, १-६-४०, प्रृ० २६६ | 

४. ह०, २१-३२-३े८, ए० ४०८-६, युं० इ ०, भा० २, पु० ८३६१-६२ । 


१६२ सर्वोद्य-तरव-द््शन 


गया कि यदि आक्रमणकारी रक्षक को मारने के स्थान में बांध दे और उसका 
सह बलपूर्वक बंद करदे और रक्षक को आक्रमण का मौन साक्षी होना पढ़े 
तो उसे क्‍या करना चाहिए ! उन्होंने उत्तर दिया, “...में या तो बंधनों को 
तोड़ दू'गा या उस प्रयत्न में जान दे दृगा। फिसी भी दुशा सें वेबस 
साक्षी नहीं बनु'गा। जब वह्द उत्कट भावना होती है तो ईश्वर आपकी 
सद्दायता करता है श्र आपको किसी-न-किसी तरह ऐसे कार्य के जीवित 
साक्षी होने की यन्त्रणा से बचा लेता है ।” 
गांधीजी का मत है कि संकट में पढ़ी अहिंसक स्त्री फो बिता अपने भाई या 

बहन की सहायता की आशा किए अहिंसक रीति से अपनी रक्षा करनी 
पाहिए । अहिंसक आत्म-रक्षा का सार है सम्मान सद्दित जान दे देने के लिए 
तैयार रहना। किसी स्त्री द्वारा आक्रमणकारी को आत्मसमर्पण करने की 
झपेक्ता गाधीजी आर्म-हत्या को ठीक समसते हैं। लेकिल उनका विश्वास है 
कि जब कोई स्त्री आत्म-हत्या के लिए भी तेयार हो जायगी तो उसमें 
मानसिक प्रतिरोध के लिए आवश्यक हृतना साहस और इतनी आतरिक 
शुद्धता होगी कि आक्रमणकारी अभिभूत हो जायगा । गांधीजी का यह भी 
मत है कि यदि विकल्प आत्म-हत्या और आक्रसणकारी की हत्या में हो तो 
सत्याग्रही स्री को आत्म-दृत्या का ही मार्ग छुनना चाहिए ।" 

आत्म-शक्ति द्वारा रक्षा का यह सागं हिंसात्मक प्रतिरोध फी अपेक्षा 
कट्ठीं अधिक फल-अद है । संभवत. यद्द मार्ग आक्रमणक्परी की दुर्वासना को 
वूर कर देगा और उसकी श्रात्मा को जाग्रत करेगा। वह पीढ़ित खत्री के 
दृदय को भी वीरता से प्रतिरोध करने की दृढ़ता देगा। इसके अतिरिक्त, 
अर्ददिसक रक्षा में रक्षक की रूत्यु से स्री की स्थिति उतनी बुरी न होगी जितनी 
हिंसक प्रतिरोध में उसकी द्वार से । हिंसाव्सक प्रतिरोध में हार या रूत्यु हिंसा 
के क्रोध को शांत करने के स्थान में उसका प्रतिहिंसा हारा परिपोषण करती 
हैं। यदि स्री और उसके रक्षक की अहिंसक प्रतिरोध के प्रयास से झत्यु भी 
हो जाय तो वह गोरवषूर्ण द्ोगी, क्‍योंकि उन्होंने कर्तव्यपाज्षन कर लिया 
होगा।* 

लेकिन अपराधी के साथ अ्रद्दिसापूर्ण ध्यवद्दार तभी संभव है जब 
सत्याग्रही को यद्द धढ़ विश्वास हो कि अपराधी और सत्याग्रही में आध्यात्मिक 
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एकता है और श्रज्ञानी श्रपराधी की जान लेने की अ्रपेज्षा सत्याग्रही उसके 
हाथों मरना अश्रधिक श्रच्छा समझे |" 


एक नीग्रो के इस प्रश्न के उत्तर में कि यदि किसी के भाई को बिना 
अदालती कारंवाई के जनता हारा मोत की सज्ञा दी जाय तो उसका क्या 
कतंब्य है, गांधीजी ने निम्नलिखित जवाब दिया था :-- 


४ ,,में उनका बुरा न चाहूँगा * हो सकता है कि साधारण रीति से 
में अपनी जीविका के लिए मौत की सज़ा देने वाले समाज पर आश्रित हूँ। 
में उनके साथ सहयोग करने से इन्कार कर दृ“गा, उनके पास से आए हुए 
खाने को छूने से भी इन्कार कर दू“गा, और मैं उन अपने नीग्रो भाइयों के 
साथ भी सहयोग करने से इन्कार कर दू"गा जो इस अन्याय को सह्द लेते 
हैं । मेरा श्र्थ इसी आत्म-बलिदान से है। हाँ, यंत्रवत्‌ भूलों मरने से कुछ न 
होगा । जब प्रतित्षण जीवन का दास होता जाय ठब भी मनुष्य की श्रद्धा 
अ्रटल बनी रदे ।” ९ 


यह अनावश्यक है कि काल्पनिक दृष्टान्त दिये जांय और यह बताया 
जाय कि उस परिस्थितिविशेष में अहिंसावादी का क्या कर्तव्य है या गांधीजी 
ओऔर दूसरे सत्याग्रहियों के जीवन की वास्तविक घटनाओं का वर्णन किया 
जाय । श्रहिंसा प्रेम का, अर्थात्‌ स्वेच्छा से स्वीकार किये गए उत्कृष्ठ कष्टटसहन 
झोर बलिदान का, नियम है। यदि मनुष्य सश्या अहिंसावादी है तो उसके 
लिए यह जानना कठिन न होगा कि वह परिस्थितिविशेष में किस प्रकार 
ब्यवहार करे। गांधीजी कहते हैं, "में जानता हूँ. कि यदि हमारे अन्दर 
वास्तविक अहिंसा है तो कठिस परिस्थिति में बचाव का श्रह्विसाव्मक मार्ग 
बिना प्रयास के हमें मालूम हो जायगा ।??? वास्तविक अ्रहिंसा के विकास का 
लक्षण यह है कि श्रन्यायी के प्रति अ्रहिंसावादी के हृदय में प्रेम और सहालु- 
भूति उमड़ पड़े । “जब वह ( प्रेम की ) भावना होती है तो वह किसी कार्य 
में प्रकट होती है। वह्द ( कार्य ) एक संकेत, या नज़र या भौन भी हो सकता 
है। लेकिन वह ( कार्य ) जेसा भी हो, श्रन्यायी के हृदय को पिघक्षा देगा 
झौर अन्याय को रोकेगा ।”४ 
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आत्म-रक्षा 
लेकिन इच्छा-मात्र से रात भर में मनुष्य अर््दिसावादी नहीं हो जाता । 
उत्कृष्ट प्रकार की अहिसा के लिये दीर्घक्षात्ीन विचारपूर्ण शिक्षा आवश्यक है। 
बिना मरे मरने के साहस के विकास के पहिले मनुष्य क्या करे ? ऐसे मनुष्यों 
का, जिन्होंने अहिंसा को राजनैतिक च्षेत्न में कास बनाने वाल्ली नीति की तरह 
स्वीकार किया है, भात्म-सम्मान, जीवन और सम्पत्ति पर आक्रमण दोने 
के ख़तरे में क्या रुख़ द्वोना चाहिए 


सन्‌ १६२२ ई० में गांधीजी को सत्याग्रद्दी द्वारा आव्म-रक्षा के लिये 
हिंसा का प्रयोग अनुधित न लगता या ।* चद् इस बात पर ज़ोर नहीं देते 
थे कि सत्याप्रही को चोर-डाकुओं या देश पर पआआक्रमण करने वाले राष्ट्रों के 
प्रति हिंसा न करनी चाहिए ।* गया कांग्रंस ने कांग्रेसी सत्याग्रहियों को 
आत्म-रक्षा मे बन्न-प्रयोग की आज्ञा देने का एक प्रस्ताव भी स्वीकार किया 
था । लेकिन अपने जीवन के पिछले १४ वर्षो में गांधीजी “दुर्बलता की 
अहिंसा” के विरुद्ध हो गये थे। लेकिन जिन लोगों ने भ्रहिंसात्सक श्रात्म-रक्षा 
के उच्चसार्ग को न श्पनाया हों उनको गांधीजी आत्म-रक्षा में बल्ल-प्रयोग 
की-- अर्थात्‌ क्ब्वाजनक रीति से ख़तरे से भागने की अपेत्षा सरने-सारने की-- 
राय देते थे । तीसरे अ्रध्याय में हम बता चुके हैं कि क्‍यों गांधीजी कायरता 
की अ्रपेज्ञा हिंसा को श्र यस्कर समझते थे। बहुत से अवसरों पर उन्होंने 
घ्यक्तियों श्र समूहों को यही राथ दी थी कि यदि उनमें अ््दिंसक आत्म- 
रक्षा--अर्थात्‌ आत्म-बलिदान की--ज्मता नहीं है ओर उनको ऐसे विरोधियों 
का सामना करना है जो उनके जीवन, सम्पत्ति और आत्म-सम्मान के पिनाश 
पर तुले हुए हैं तो उन्हें अन्यायी के सामने घुटने टेकने की अपेक्षा शरीर- 
शक्ति का प्रयोग करना चाहिए और यदि आवश्यक हो तो अन्यायी की जान 
भी लेना चाहिए। पुलिस के अत्याचार और साम्प्रदायिक रूगढ़ों फे अवसरों 
पर गांधीजी साधारण रूप से लोगों को यही राय देते थे। उन्होंने बेतिया 
( १६२० ) और चम्पारत ( १६२१ ) के आम-निवासियों को और अन्य 
( १६३५४ ) और सिंघ ( १६४० ) के इिंदुश्रों को यद्दी राय दी थी कि 
चहद्द धबडा न जाय॑ और आवश्यकता हो तो आत्म-रक्षा के लिये शरीर-शक्ति 
का प्रयोग करें । उनके जीवन के श्रन्तिस दो वर्षा की साम्प्रदायिक हिंसा की 
सक्रामकता में भी गाँधीजी का यही मत था। वास्तव में घह हसे जनवन्त्र के 
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पनपने की आवश्यक शर्त मानते थे एि प्रत्येक नागरिक आत्म-रक्षा की कला 
जाने ।* क्योंकि यदि नागरिक शआ्राव्म-सम्प्तान की रक्षा के लिये अपना जीवन 
जोखिम में नहीं डाल सकते तो वह जनतन्त्र की आन्तरिक और बाह्य खतरों 
से रक्षा करने के लिए. जोखिम उठाने को और भी कम तैयार होंगे। 

गांधीजी का यह भी विश्वास था हि यदि अपेक्षाकृत बहुत अधिक 
शक्तिशाली विरोधी का बिना पहले से सोचे-बिचारे हिंसात्सक विरोध यह 
अच्छी तरह जानकर किया जाय कि इस विरोध का परिणाम निश्चित रूत्यु 
है तो यह विरोध भी लगभग अहिंसा ही है ।* उदाहरण के लिए यदि श्स्त्रो 
से सुसजित डाकुओ के कुण्ड से कोई सन्ुष्य अकेला तलवार से लड़ता है, 
या यदि कोई सत्री श्रपनी लाज की रक्षा में नाखूनों और दांतों का प्रयोग 
करतो है तो यह व्यवहार लगभग अहिंसक ही होगा । 


लेकिन यदि पुलिस की सहायता मिल सकती हो तो हिंसात्मक आत्म- 
रक्षा का कोई अ्रवसर न होना चाहिए ।४ इसके अ्रतिरिक्त जब शरीर-शक्ति का 
प्रयोग किया जाय तो वह उस अवसर की आवश्यकता से अधिक नहीं होनी 
चाहिए । * अधिक शक्ति का प्रयोग सदा कायरता और पागलपन का चिह्न 
है । वीर मनुष्य चोर को मारता नहीं बल्कि पकड़ लेवा है और पुलिस के 
हवाले कर देता है। उससे अधिक वीर मनुष्य उसे बाहर निकाल देने भर की 
पर्याप्त शक्ति का प्रयोग करता है ओर उसके बारे मे फिर कुछ नहीं सोचता ।”? 
स्वश्रष्ट चीर वह है जो चोर के साथ श्रहिंसक व्यवहार कर सकता है। 


दुरुपयोग की संभावना 


सत्याग्रही की अपूर्णता और कसी के कारण इस अ्रध्याय में वर्गित 
तरीकों में ख़तरे ओर अनिश्चितता है । मिसाल के लिए व्यक्तिगत सत्याग्रह दो 
प्रकार से दुराग्रह बन सकता है। हो सकता है कि कष्ट-सहन प्रारम्भ ही से 
दिखावटी और हिंसात्मक हो श्र उसका उद्दे श्य विरोधी का हृद्य-परिवतैन 
नहीं, उस पर अनुचित दबाव डालना हो। इस दुशा में सत्य से ही मिलने 
वाली नेतिक शक्ति की उसमे कमी होगी और संसवतः उसका कष्ट-सहन बहुत 
समय तक न चल सकेगा। दूसरी संभावना यह है कि विरोधी का हृदय- 
परिवर्तन तो न हो, लेकिन वह अपनी बुद्धि भर विश्वास के विपरीत क्ष्टडसहन 
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करने घाले फी वात इसलिए मान जाय कि वह विरोधी जनसत का सामना 
नहीं कर सकता या कष्ट-सह्न नहीं देख सकता और यद्द ख़तरा उतना ही 
अधिक होगा जितना सत्याग्रद्दी विरोधी को प्रिय होगा । असहयोग का हवाला 
देते हुए गांधीजी लिखते हैं, “उसका दुरुपयोग घरेलू सम्बन्धो में अधिकतम 
है, क्योंकि जिनके विरुद्ध उसका उपयोग होता है उनमें इसके दुरुपयोग का 
प्रतिरोध करने की पर्याप्त शक्ति नहीं होती | वद्द दुरुपयुक्त प्रेम का दृष्टान्त 
हो जाता है। और इसके ( दुरुपयुक्त प्रेम के ) सब से बढ़े शिकार होते हैं 
अत्यधिक प्रेम करने वाले मात्ता-पिता और पत्नियां। जब वह जान जायेंगे कि 
प्रेस की यह मांग नहीं द्वै कि किसी प्रकार के बेजा दबाव से हार मान ली 
जाय तो छुद्धिमान्‌ बन जांयगे। इसके विपरीत सच्चा प्रेम उसका ( बेजा 
दबाव का ) प्रतिरोध करेगा ।?' तीसरी संभावना यह दै कि सत्यागही कष्ट- 
सद्दन से थक जाय । त्ञेकिन हसका अर्थ दे अनुशासन की करी । 


लेकिन दुरुपयोग तो प्रस्येक मनुष्य-निर्मित तरीक़े का हो सकता है। 
जीवन-नियम के रूप में सत्याग्रह का मृह्यांकन उसके समग्र परिणाम से होना 
चाहिए । यद्द याद रखना चाहिए कि व्यक्तिगत जीवन से हिंसा को दूर करने का 
प्रथस्व सच्चे जनतन्त्र थ्रोर वास्तविक विश्वशांति की स्थापना और बढ़े 
जन-समुदायों द्वारा अहिंसात्मक प्रतिरोध के प्रयोग की आवश्यक शर्त है। 
इसके अतिरिक्त भ्रहिंसा का अभ्यास व्यक्ति की शक्ति और उसके चरित्र का विकास 
करता है। वह शात्म-नियन्त्रण या व्यक्तिगत स्वराज्य की प्राप्ति के लिए 
भ्रनमोत्न अनुशासन है । गांधीजी लिखते हैं, “पूर्ण सत्याग्रही को, यदि पूर्या 
नहीं तो लगभग पूर्ण सजुष्य बनना है। इस दृष्टिकोण से सत्याग्रह उच्चतम 
शिक्षा दै |... जितनी अधिक हममें सम्याग्रह की भावना होगी, उतने अधिक 
अच्छे मनुष्य हम बन जायंगे वह ऐसी शक्ति है जो सावंभौस बन जाने पर 
सामाजिक आदुर्शों में क्रान्ति उत्पन्न कर देती है।?र 


हिंसक और अहिंसक प्रतिरोध 


हिंसा सदा प्रतिहिंसा को जन्म देती है ओर रूगढ़ों का स्थायी निपटारा 
नहीं कर सकती । हारा हुआ व्यक्ति असन्तुष्ट रहता दे भर बदला लेने का 
अवसर देखता रहता है। थआआधुनिक चिकित्साशास्त्र, जीवशासत्र, शरीरशास्त्र 
झौर मनोविज्ञान के अ्न्ुसन्‍्धानों के परिणामखरूप हमारे पास इस बात का 
काफ़ी प्रमाण दै कि प्रथकृताकारी सावनाएँ, जिनमें मुख्य क्रोध और दर हें, 


है. ०, १८-रै>४०, पु० १३३। 
२, य० दर ०, भा० २, ए० ४४४३। 
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सामाजिक विकास के कारण हानिकारक और रोगोत्पादक होगई हैं। हस प्रकार 
हिंसा उनसे भी चुरी छुराइयां पेदा करती है जिनको दूर करने का वह प्रयत्न 
करती है। वह मनुष्य की अ्रपकृष्ट पाशवी प्रवृत्तियों को जाम्मत करती है भौर 
अन्याय की जड़ मज़बूत करती है । 


अहिंसा जो इन पथक्‌कारी भ्रवृत्तियों का स॒जनास्समक, विधायक दिशा में 
पुनर्शित्षण करती और उनको ऊरध्व॑ंगामी बनाती है, शारीरिक, मानसिक और 
नेतिक दृष्टि से सत्यामरही और विरोधी के लिए बहुत लाभदायक है। वह 
रूगड़े को विनाशक शारीरिक तल से उठाकर विधायक नेतिक स्तर पर 
पहुँचाती है। कष्ट-लहन करने वाला प्रेम शारीरिक शक्ति को पंगु बना देता 
है, दोनों विरोधी पक्षों में मेल स्थापित करता है और रूगढ़े का इस प्रकार 
निपटारा कर देता है कि दोनों के आत्मसस्मान की रक्षा हों जाती है और 
उनको सनन्‍्तोष हो जाता है। गांधीजी के शब्दों मे, “सत्याग्रह ऐसी तलवार 
है जिसके सब ओर धार है। उसे जेसे चाहो काम में लाया जा सकता है। 
उसे काम में लाने वाला और जिसके विरुद्ध वह काम में लाई जाती है दोनों 
सुखो होते हैं ै?* लद़ाई-रूगढ़े में कोई भी पक्ष उसका प्रयोग कर सकता है 
श्र जिस पक्त में ग्रधिक सत्य और न्याय होगा उसी की जीत होगी । इस 
प्रकार सत्याग्रह में दुरुपयोग से बचाव द्वै। जो उसका दुरुपयोग करेगा और 
असत्य और हिंसा का सद्दारा लेगा उसकी हार दोगी। यदि दो सत्याप्रदियों 
में किसी आ्रावश्यक प्रश्न पर मतभेद हो तो क्या होगा १ सम्भवतः सतसेद 
बात-चीत और सममाने-बुझ्काने से दूर हो जायगा और कष्ट-लह्न की नौबत 
न आएगी। हर हालत सें अन्त सें सत्य की जीत होगी । 

इस प्रकार हिंसा का विनाशक मार्ग सत्याग्रह का स्थान नही ले 
सकता । सत्याग्रह घीसी गति से काम करता है, लेकिन वह रूगढ़े का 
निपटारा कर देता दै और न्याय की जीत होतो है, जबकि हिंसा रूगढ़ों को 
जीवित रखती है, स्थायी बनाती है और अक्सर उसके प्रयोग के परिणाम- 
स्वरूप अन्याय की वृद्धि होती है । 


व्यावहारिकता का प्रश्न 


बहुत से आलोचकों का मत है कि सिद्धान्त की इष्टि से अहिंसा व्यक्ति- 

गत ओर सासाजिक मामलों में निर्दोष, शक्तिशाली और न्‍्यायपूर्ण है। सिन्‍्तु 
वास्तविक व्यवहार में अहिंसा चरसमवादी है और उसका आदर्श इतना उद्च 
है कि चह अव्यावहारिक है और उसक। प्रयोग संसार के साधारण दे निक कार्यों 


१. हिन्द-स्व॒राज्य?, पु० १४३ | 
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मे नहीं हो सकता | भ्रहिंसा के ल्षिप आत्मसंयम और नेतिकता की जिस 
उच्चता की, उद्देश्य के जिस स्थायित्व की और जितनी श्रधिक कष्ट-सहदन की 
क्षमता की श्रावश्यकता है घद्द श्रमी तक तो अधिकतम मनुष्यों की पहुँच के 
बाहर की यात है ।* 


गांधीजी का मत था कि श्रहिंसा के अख के प्रयोग के लिए संत, ऋषियों 
ओर देवतुल्य मनुष्यों की आवश्यकता नहीं है, साधारण मलुष्यों ने उसका 
सफलता से उपयोग किया है ओर कर सकते हैं ।* निस्सन्देह अ्रद्विंला के ठीक 
डपयोग के लिए नेतिक अनुशासन अनिवार्य है, लेकिन जेसा £ यें अध्याय में 
बताया जा चुका है, यह अनुशासन व्यवहार्य है। इसके अतिरिक्त 
यदि एक बार यह मान लिया जाय कि अहिंसा वांहनीय है--और यह आज 
युद्धवादी भी मानते हें--तो मलुण्य-स्वभाव की अपूर्णता की यिना पर अहिंसा 
को अब्यावह्यारिक प्रमाणित करने का प्रयत्न निष्फल और अयौक्तिक है। 
मनोविज्ञान-शाखी और समाज-शासत्री यह मानते हैं कि मनुष्य-खभाष में 
परिवर्तन, सुधार और विकास की असोम क्षमता है। क्रान्तियां हुसी क्षमता 
का पक प्रमाण हैं। सशयवादियों और ग्ालोचकों को यद्द सी ध्यान में रखना 
चाहिए कि गुलामी, बालहत्या, मनुष्यों का बलिदान आदि बहुत-सी 
बुराइयाँ, जिनके बारे में किस्ली समय यह विचार किया जाता था कि वह 
मनुष्य-सखभाव की अ्रपूर्णंता के कारण हटाई नहीं जा सकतीं, भ्राज दूर हो 
चुकी हैं। यदि फासिस्ट देशों में जनता को सफलतापूर्वक यद्द शिक्षा दी जा 
सकती है कि ह युद्ध को श्रेयस्कर मारने तो निस्सन्देह शान्तिप्रिय राष्ट्र उतने 
ही या उससे भी श्रधिक प्रथत्त से जनता को शान्ति के मार्ग पर चलने की 
शिक्षा दे सकते हैं ।? 


१, सी० एम० केस 'नान्वायोलेन्ट कोग्नशन', पृ० ४०६-७ । 
२, ६०, १३-७-४०, एछु० शृध्८ । 


३ डा० काले सैनहाइम का सत है कि “युद्धप्रिय मनोबृत्ति के जान-बूक कर 
नि्मोण में सामाजिक सगठन को उतनी ही शक्ति व्यय करना पड़ती है जितनी 
कि शान्तिपूर्ण मनोदृत्ति के निमोण में |” देखिये “मैंन ऐंड सोसाइटी, 
'पासीविल्टीज्ञ इन हा,मन नेचर ? शीर्षक श्रध्याय । जी० एम० स्ट्रे टन इस 
परिणाम पर पहुँचे हैं कि अहिंसा और सहयोग दोनो एक समान स्वाभाविक 
हैं, लेकिन मनुष्य स्वभाव उन कार्यों को निधोरित नहीं बर्ता जिनमें दोनों 
प्रकार की प्रद्ृत्तिया प्रकट होती हैं, बदले जा सकने वाले हिंसात्मक और 
सहयोगशील कार्य सामाजिक आवश्यकताओं ओर प्रयोजनों से मभावित 


संत्याग्रह--जीवन-नियम फे हूप में १६६ 


शायद मनुष्यों को यह विश्वास दिलाने मे कि अहिंसा व्यवहार हे 
श्र उनको अहिंसा को अपनाने के लिए तेयार करने सें बहुत ससय लग 
जायगा। लेकिन समय का प्रश्न गौण है। महत्त्वपूर्ण बात है दृढ़ विश्वास 
और ठीक दिशा में सच्चा प्रयत्न । यदि थोडे भी मनुष्य अहिंसा के सिद्धान्तों 
के अनुसार रहने लगे तो श्रहिंसा का सार्ग जनता मे फैल जायगा । निस्स॑देह 
प्रत्येक संभव साधन का अध्ययन और प्रयोग करना चाहिए। समाज के 
प्रत्येक क्षेत्र की अहिंसक पुर्नरचना का भी प्रयत्न होना चाहिए। गांधीजी 
इस बात पर बहुत ज्ञोर देते हैं फ्रि बच्चों को पुस्तक-शिक्षा के पहिले सत्याग्रह 
की प्रारम्भिक शिक्षा मिल्ननी चाहिण।" उनका विश्वास है कि साक्षरता प्राप्त 
करने के पहिले हीं बच्चे को इस बात की शिक्षा मिलनी चाहिए कि आत्मा 
क्या है, सत्य क्या है ओर प्रेम क्या है और किस तरह जीवन-संघर्ष में बच्चा 
घृणा को प्रेम से, असत्य को सत्य से और हिंसा को स्वयं कष्ट सहकर आसानी 
से जीत सकता है। बुनियादी शिक्षा की योजना द्वारा गांधीजी ने शिक्षा- 
पद्धति में क्रान्तिकारी परिवर्तत करने ओर शिक्षा-पद्धति को अहिंसा पर 
आधारित करने का प्रयत्न किया है। 

यद्यपि गांधीजी अ्रपने उद्देश्य की प्राप्ति में सासाजिक दृष्टिकोण की 
उपेक्षा नहीं कर करते, लेकिन उनकी समझ में उस ओर पहला और सबसे 
अधिक आवश्यक कदम है अहिंसा में विश्वास करने वाले मनुष्यों का नितात 
श्रहिंसापूर्ण जीवन, ऐसे मनुष्यों की संख्या चादे जितनी ही कम क्‍यों न हो। 
सन्‌ १६३६ में डा० थर्मन के इस सवाल के जवाब में कि व्यक्तियों को और 
समुदायों को इस पद्धति की शिक्षा किस प्रकार दी जाय, गांधीजी ने जवाब 
दिया था, “इसके अ्रतिरिक्त कि आप इस सिद्धान्त के अनुसार अपने जीवन 
को बनाएँ और वह (जीवन) अहिसा का जीता-जागता आदर्श बन जाय, और 
कोई (भ्रहिंसा की शिक्षा का) राजसार्ग नहीं है। अपने जीवन मे अहिंसा के 





ओर निर्धारित होते हैं और सामाजिक जीवन के लिए. यह आवश्यक है 
कि सहयोग फो सुदृढ किया जाय ओर उसमें वृद्धि की जाय ओर सहयोग 
मे रुकावट डालने वाली हिंसा की सहयोग का विनाश करने ओर उसमे 
विष्न डालने से रोका जाय। देखिये, “वायोलेंस बिटविन दि नेशन्स 
एंड इन दि नेशन! शीर्षक लेख, साइकोलाजिकल रिव्यू , १६४४-४१, 
पृ० ८५-१०१ और १४७-६१। 

१. सी० एफ० ऐन्ड्यूज, महात्मा गांधीज आइडियाज?, पृ० २७० । 

२, यंं० इ०, भा० ३, पृ० ४४५। न्‍ 


१७० सर्वोदय-ततत्व-दशेन 


प्रकाशन की पूर्चसान्यता है गम्भीर अध्ययन, सुदढ़ अध्ययसाय और सब 
प्रकार की अशुद्धता से पूरी तरद्द छुटकारा पाना ।” * 

निःसन्देह सिद्धान्त फी दृष्टि से गांधीजी चरमधादी हैं। उनका ध्येय है 
पूर्ण, निरपेत्ष अहिंसा । उनकी अहिंसा मजुष्य तक ही सीमित नहीं है, वढ्कि 
छोटे-से-छोटे जीवधारी तक पहुँचती दे | उनका विश्वास है कि आदुर्शवादी 
दृष्टिकोण से जीवन की प्रत्येक परिस्थिति में, कठिन-ले-कठिन समस्या में, 
अहिंस। सदा कारगर होती है। “एक पूर्णरूप से भ्रहिंसास्सक मनुष्य स्वभाव 
से ही हिंसा का प्रयोग नहीं कर सकता या हिंसा उसके लिए ब्यर्थ है । उसकी 
अहिंसा सभी परिस्थितियों में यथेष्ट है |” 

सिद्धान्त फी दृष्टि से चरमवादी द्ोते हुए भी घास्तविक जीवन में 
गांधीजी सलुष्य की दुर्बलताओं का ध्यान रखते हैं शर उसके लिए काफ़ी 
छूट देते हैं। वह यद्द मानते हैं कि कुछ परिस्थितियों में हिंसा अनिवाय है। 
ठादस्टाय, क्वेकर्स और कुछ शान्तिवादी सम्प्रदा्यों के विपरीत वह सत्या- 
ग्रही को कुछ परिस्थितियों में जान लेने की भी भाज्ञा देते हैं । उनका विश्वास 
है कि प्रत्येक व्यक्ति को स्वय॑ अपने लिए यह निश्चय करना चाहिए कि वह 
किस सीसा तक श्रहिंसा के सिद्धान्त के अनुसार व्यवहार फरेगा। वह 
गुलामी भर कायरता की अपेक्षा हिंसा को अधिक श्रेयस्कर मानते हैं और 
लोगों को ख़बरों में कायरता और डर से भाग जाने की अ्रपेज्ा बहादुरी से 
लड़ने ओर सरने-मारने फी राय देते हैं। इस प्रकार सिद्धान्त में चरमवादी 
होते हुए भी, गांधीजी व्यक्तिगत जीवन श्रौर सामाजिक एकता के लिए 
अनिव।रय बल्त-प्रयोग को अनुचित नहीं बताते 


3, ६०, १४-३-३६, ए० ३६ | 
३२ ह०, ६-३-४०, प० ३१। 


के कै 
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सामूहिक सत्याग्रह 


नेता, संगठन ओर प्रचार 


गांघीजी ने एक बार कहा था, “अदिंसा (केवल) व्यक्तिगत गुण नहीं है 
व्यक्ति और ससाज के लिए व्यवहार-सार्ग हैं ।?* दो व्यक्तियों के रूगढ़ों की 
तरह सामृहिक रूगद़ों के कारण हैं सनुष्य की अपूर्णता, उसके दोष और 
मनुष्यज्ञात सत्य का आंशिक, आपेकज्षिक रूप । व्यक्तिगत जीवन से भी अधिक 
सामूहिक सम्बन्धों में कगढ़े और हिंसा इतने बढ़ गए हैं कि सनुष्य-जाति का 
अस्तित्व आज ख़तरे में है। सामूहिक और अन्‍्तर्राष््रीय जीवन के शीषण 
और आक्रमणों का स्जनाध्मक, विधायक रीति से सामना करने की अह्िसा- 
ध्समक पद्धति संसार को गांधीजी की बड़ी देन है । 


सामूहिक सत्याग्रह का महत्त्त 


सामूहिक प्रतिरोध के रूप में सत्याग्रह के संबंध में नेतृत्व, संगठन, 
श्रनुशासन, शिक्षा भर प्रतिरोध-पदुति के जटिल प्रश्न उठते हैं। सत्याग्रह 
आवश्यक रूप से संख्या और परिसाण की नहीं, नेतिक शुद्धता की बात है 
और यदि थोडे से पूर्ण सत्याप्रही मिल सकते, यदि एक भी मिल सकता तो 
सामूहिक सम्बन्धों में सत्याग्रह्दी प्रतिरोध बहुत श्रासान होता। गांधीजी ने 
बार-बार दोहराया है कि अन्याय के विरुद्ध न्याय की जीत के लिए एक पूर्ण 
सत्याग्रही भी काफ़ी है। वह अन्यायी साम्राज्य की समग्र शक्ति की अवज्ञा 
कर सकता है और उस साम्राज्य का विनाश या सुधार कर सकता है।े 
“पूर्ण अहिंसा को. "संगठित शक्ति की श्रावश्यकता नहीं। अर्टिसां से 
ओत-प्रोत मनुष्य या सन्नी को केवल किसी वात की इच्छा करनी डोंठी है 
श्र वह बात हो जाती दै ॥? गांघीजी का यह विश्वाप्त आत्सा की असीस 
शक्ति के उनके सिद्धान्त का निष्कर्ष है । लेक्नित पूर्रंठा, विचार और इच्छा 
पर पूर्ण नियंत्रण, मनुण्य के लिए संभव नहीं। यदि बह पूर्ण आत्ससंयस 
९, ह०, २६-६-४०, प्ृ० २६६ | 
२, यं० हं०, भा० १, ए० स्कषर ! 
है, ह०, ९८-८-४०, एव रश३ | 
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सभव होता तो भी इसकी अधिकतस उपयोगिता यह होती कि उसके द्वारा 
जनता को सत्याग्रह की शिक्षा दी जा सकती," क्‍्योंक्रि “जनतंत्र के युग से 
यह आवश्यक दे कि वाछित परिणास जनता के सामूद्विक प्रयास के हारा 
प्राप्त हो । निस्‍स्संदेह उद्देश्य की किसी उस्कृष्ट शक्ति वाले व्यक्ति के प्रयत्न द्वारा 
सिद्धि अच्छी बात होगी, लेकिन इससे समाज में उमकी सामूहिक शक्ति को 
चेतना नहीं भ्रा सकती [??* किंतु वास्तविक परिस्थिति से पूर्ण सत्याग्रही 
अप्राप्य है । इसलिए जन-झानदोलन आवश्यक हैं और सामूहिक प्रतिरोध 
पद्भति के प्रयोग के लिएु जनता को भ्रष्यवसाय झौर घेये के साथ संगठित 
करने और उनमे अ्रहिंसात्मक अनुशासन को विकसित करने की आवश्य- 


कता है। 
नेता 


नेता सामूहिक सत्याग्रह का जीवन-प्राण है। चढ़े आन्दोलनों के किए 
मद्दान्‌ नेता््रों की इस मनोवेज्ञानिक कारण से आवश्यकता है कि अधिकतम 
मनुष्य सिद्धान्तों फे शब्दों की श्रपेक्षा व्यक्तियों के शब्दों में अधिक सरलता 
से सोच सकते हैं । चह केवलमात्न सिद्धान्तों से इतना प्रभावित नहीं होते 
जितना उन व्यक्तियों से जिनक। जीवन उन सिद्धान्तों पर श्राधारित है। 
अधिकतम मलुष्यों को उसी भकार व्यक्तिगत नेता की आवश्यकता होती दे 
जिस प्रकार व्यक्ति खरूप ईश्वर को ।? दूसरे महान्‌ श्रान्दोलनों की श्रपेत्षा 
सत्याग्रह में व्यक्तिगत नेता और भी अधिक श्रावश्यक दें, क्योंकि सत्य और 
अहहिला के जीवित दृष्टांत-रूप नेता के गत्यात्मक व्यक्तित्व के प्रभाव से ही 
साधारण मनुष्य सामूद्दिक सत्याग्रह के प्रयोग के लिए श्रावश्यक नेतिकता के 
उच्च तल्न तक पहुँच सकते हैं। 


सत्याग्रहदी नेता सत्य भौर शअ्रहिंसा के आदर्शों को अपने जीवन भे पूरी 
तरह उत्तारने का भरसक प्रयत्न करता है। निर्मल सच्चाई ओर व्यापक प्रेस, 
ससस्‍्कृति ओर सम्मानपूर्ण व्यवहार के कारण उसे श्नुगामियों का दृढ़ प्रेम 
और भआज्ञाकारिता प्राप्त होते हैं | प्रतिषष्ी भी उससे प्रेस करने लगता है 
ओर उस्रका विरोध दुर्वल हो जाता है। उसका इन्द्रिय-निम्नह उसको उद्यकोटि 
की स्जनात्मक शक्ति देता है, उसके शब्द में शक्ति भाती है और उसके 


१, 'सर्वोदय', अप्रैल १६४०, पू० ४२६। 
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निय॑त्रित विचारों में खय ( बिना किसी बाह्य साधन की सहायता के ) कार्य 
करने की क्षमता।'" अ्रपरिग्रह के भ्रभ्यास से उत्पन्न उसकी निःस्वारथता उसको 
अवसरवादिता से बचाती है और उसके कारण सत्याग्रही नेता छोटे-से-छोटे 
अज्ुुगामी के साथ एकता का अनुभव करता दैै। उसके पेर दृढ़ता से देश की 
परम्परा पर टिके होते हैं, वह खदेशी की भावना से ओत-प्ोत होता है और 
अपने देशवासियों की सस्कृंति के उच्चतम भ्रंशों का प्रतिनिधि होता है। ईश्वर 
में अटल आस्था के कारण और जीवन के बुनियादी सिद्धान्तों के गंभीर ज्ञान 
के कारण वह सफल युद्धकलाविद और अनोखा सेनापति होता है । 


नेता जनता को विधायक और प्रतिरोधात्मक, दोनों प्रकार के, 
सत्याग्रह के प्रयोग के लिए तेयार करता हैं। उसकी सफलता की अचूक 
परख यह है कि उसके अनुगामी असीम थेय ्रौर अध्यवसाय चाहने वाले 
रचनात्सक कार्यक्रम में उतनी ही दिलचस्पी लें जितनी कि अ्रहिंसाध्मक 
प्रतिरोध में श्रौर एक प्रकार के सत्याग्रह से हटकर दूसरे का प्रयोग आसानी 
से प्रभवशाली रीति से कर सके । सत्याग्रही नेता की सबसे बडीं सफलता 
यह है कि उसके कुछ अनुगामी अ्रहिंसा के प्रयोग में डससे भी आगे बढ़ 
जाये ।* 

आश्रम 


गांधीजी के-से महापुरुषों का नेतृत्व केवलमान्र उनकी आध्यात्मिक 
ओर नेतिक उच्चता से स्थापित हो जाता है। लेकिन उपनेताओं, सहायकों 
ओर कार्यकर्ताओं की शिक्षा के लिए भारतवर्ष की परंपरागत संख्या, आश्रस, 
लवेश्र छ साधन है। 

आश्रम के वातावरण से शिक्षक और शिक्षण के दीर्घकालीन सम्पर्क से 
आश्रमवासियों के हृदय पर अहिंसा के आदर्श की अ्रमिट छाप पडती है। 
आश्रम के जीवन सें नेता और उसके शिष्य अहिसक ब्रतों का अ्रभ्यास करते 
हैं । नेता का जीवन और संस्था के अतिद्न के प्रश्नों को निपटाने की उसकी 
पद्धति सत्याग्रह का ऐसा सजीच, समूर्ति पाठ है जिसका स्थान केवल-मात्र 
पुस्तक या भाषण नहीं ले खकते । इस प्रकार आश्रम अहिंसात्मक आन्दोलन 
के और नए सत्याग्रही समाज के केन्द्र बन जाते हैं। उनसे अहिंसा का 
सन्देश जनता तक पहुँचता है। आश्रम अ्रहिसा के नये प्रयोगों की जानकारी 
के लिए अनुसन्घान-संस्थाओं और आध्यात्मिक प्रयोगशालाओं का कार्य करते 





3 ह०, २३-७-१ ६ ३८, पृ० १६२ । 
रे, ह०, २३१-७-१६४०, पृ० २१०। 
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हैं और सत्य का आग्रह रखने में मरने की कल्ना सिखाते हैं। 

सत्याग्रह के जन्म के बाद से ही आश्रम गांधीजी फा निवास-स्थानथे | 
श्राश्नम्मों के शान्त, प्राकृतिक चातावरण से उन्हें प्रेरणा सिलती थी और आश्रर्मो 
में रहकर ही वह सत्य की साधना करते थे। एक बार उन्होंने कहा था, “में 
नहीं जानता कि क्‍यों में जिस संस्था को छू लेता हूं श्रन्त में उसे श्राश्नस से 
परिवर्तित कर देता हूँ। ऐसा लगता है कि में और किसी प्रकार का 
जीवन जानता ही नहीं ।??' सासुदायिक धार्मिक जीवन के श्रर्थ में श्राश्नम 
गांधीजी के स्वभाव में द्वी था। जब से उन्होंने श्रलग घर बसाया, तभी 
उनका घर शआश्रम-जेसा ही था, क्‍योंकि उनके कुटम्ब का उद्देश्य धर्म ही था 
और उसमें उनके कुट्ठम्बियों के अतिरिक्त कोई-न-कोई मित्र सी होता था। 
इन मित्रों का कुट्ठम्ब के साथ संबन्ध धार्मिक होता था ।* गाघीजी के झआाभ्र्मों 
के अतिरिक्त भारतवर्ष के पिभिन्न भागों में बहुत से सत्याग्रद्द आश्रस्ों की 
स्थापना हुईं । इनमें से अधिकतर का संचालन गांधीजी के शिष्यों भौर सद्द- 
योगियों के हाथ में है ओर उनका संगठन सावरमती आश्रम के--जिसे 
गांघीजी ने सन्‌ १8३३ में तोड़ दिया था--ममूने पर है । 


अहिंसक संगठन ; कांग्रेस ओर जनतसन्त्र 


अहिंसात्मक जन-आन्दोलन के लिए नेता, उपनेता्ों और सहयोगियों 
के अतिरिक्त स्थायी संगठन की भी आवश्यकता होती है । गाधीजी ने दृडियन 
नेशनल काग्रेस का सत्याग्रह की ञ्रावश्यकता के अनुसार पुनर्निर्माण करने 
का प्रयत्न किया था। लेकिन काञ्न स को चद्द पूरी त्तह अपने आद्शो भोर 
इच्छा के श्रनुकूल नहीं बना पाए थे। दम यर्दा सक्षेप में हस बात के अध्ययन 
का प्रयत्न करेंगे कि कहां तक कांग्रेस अहिंसक संगठन के आदर्श तक नहीं 
पहुँच सकी | 

भारतीय राजनीति सें गांघीजी के थाने “के पद्चले कांग्रेस उच्च मध्यम 
वर्ग के नेताओं का संगठन थी और उसका जनता से शायद द्वी कोई सम्पक 
था। उसका अधिवेशन वर्ष भर में एक यार किसी शहर में होता था 
श्रौर उसकी राजनीति प्राथंना और विरोघ के प्रस्तावों और शिष्ट-मण्डलों 
(डेप्यूटेशन्स) तक सीमित थी । इस प्रकार कांग्रेस मुख्यतः विचार करने चाक्ती 
संस्था थी ओर उसका संबन्ध कार्य की अपेक्षा सतनिर्साण से कहीं अधिक था | 


4. 'इलस्ट्रेंटेड वीकली आव इण्डिया! (मार्च ३१, १६४०) में महादेव देसाई 
का हाउडज़ मि० गाधी लिव! | शीर्षक लेख; ह०,१-३-४६५प० २३४०-६१ | 
२, गांधीजी, सत्याग्रह आश्रम का इतिहास, पु० १। 


सामूहिक सत्याग्रह १्ज्५्‌ 


गांधीजी ने कांग्रेस का पुनर्निर्माण किया और उसको क्रांतिकारी ननसंस्‍्था 
बनाने का प्रयत्न किया । 
उनके नेतृत्व में कांग्रेस का उद्देश्य यह हो गया ऊ्लि वह जनता को 
जगाए, शिक्षा दे, उसमें अनुशासन का विकास करे और उसको आज्ञादी की 
श्रहिंसात्मक ल्डाई के लिये तेयार करे । गांधीजी के अनुसार श्रहिंसक संस्था के 
साधन सत्यपूर्ण और शअहिंसक होने चाहिए. । लेकिन उनके लगातार 
ज्ञोर देने पर भी कांग्रे स 'श्रद्धिसक? के स्थान में शांतिपूर्ण” और सित्यपूर्ण? के 
स्थान में 'उचित” विशेषणों पर श्रटल रही । गांधीजी के लिये श्रहिंसा जीवन- 
सिद्धान्त था न कि कंबल काम बनाने की नीति। सन्‌ १६१६ में उनकी 
सल्नाह से कांग्रंस ने अहिंसा को केवल काम बनाने की नीति की तरह अर्थात्‌ 
केवल स्व॒राज्य-प्राप्ति के क्षिण और देश के सामाजिक और धघार्सेक समुदायों के 
आपसी सम्बन्ध के नियमन के लिए स्वीकार झक्विया। गांधीजी को आशा थी 
कि भारतवासी श्रहिसा की कार्य-पद्धति को देख कर उसे सिद्धान्त की तरह 
मान लेंगे।* लेकिन यद्यपि उन्होंने जनता को अहिंसा की कास बनाने वाली 
नीति की तरह शिक्षा दी, उन्होंने इस बात पर भी ज़ोर दिया कि अहिंसा 
को काम बनाने वाली नीति की तरह मानने का भी ग्ह अर्थ था कि हम 
राजने तिक ज्षेत्र मे ईमानदारी से शब्द और काय में अहिंसक रहें। “अहिंसा के 
कास बनाने वाली नीति होने का अ्रथ है कि यदि चद्द असफल या प्रभावहीन 
सिद्ध हो तो उचित सूचना देकर हम उसे छोड़ सकते हें । लेकिन सीधी-सादी 
नेतिकता की मांग है कि जब किसी नीतिविशेष के अनुसार चला जाता है, 
तब उसका अनुसरण पूरे हृदय से हो ।??* उन्होंने कहा, “यह श्रवश्यक नहीं 
कि हमारी श्रहिंसा चीरों को हो, लेकिन सच्चे मनुष्यों की (अहिंसा) तो उसे 
होना ही पड़ेगा ।??? 
सन्‌ १६३३ ह० में गांधीजी को विश्वास हो गया कि यदि अहिंसा को 

कारगर बनाना है तो उसे श्रधकचरी कामचलाऊ नीति की तरह नहीं बल्कि 
च्यापक सिद्धान्त की तरह स्वीकार करना चाहिए। लेकिन गांधीजी की कसौटी 
से कांग्रेस बहुत पीछे थी । पिछले युद्ध के कारण सन्‌ १६४० में गांधीजी का 
कांग्रेस से यह मतसेद तीघ्र हो गया । दिल्ली और पूुना के प्रस्तावों से (जुलाई 
७ और १७ सन्‌ १६४०, कांग्रेस ने गांधीजी को नेतृत्व के भार से सुक्त कर 
दिया ओर दो दुशाब्दियों तक स्वीकार की हुईं अहिंसा के सिद्धान्त के प्रतिकूल 
१, ह०, २३-७-रे८, ० १६२, २४-६, २६, ए० १७४५ | 
२, यं० इ०, भा० १, पृ० २८२८३ । 
३. यं० इ०, भा० १, पृ० र८्८ | 


१७६ सर्वोदिय तत्व-दर्श 


उसने इस शर्त पर इंगलैंड के साथ सक्रिय रूप से युद्ध-प्रयव्न सें सहयोग करने 
का वादा किया कि इंगलेंड भारत की शझ्ाज़ादी को सान ले। लेझिन 
कांग्रेस का यह प्रस्ताव इंगलेंड ने अस्वीकार कर दिया | इसलिए बम्बई के 
प्रस्ताव से ( १६ सितम्पर, सन्‌ १६४० ) कांग्रेस ने फिर गांधीजी के नेतृत्व 
को स्वीकार किया और अद्विंसक नीति और व्यवहार को केवल स्वराज्य-प्रात्ति 
के संघप में ही नहीं, बल्कि यथासम्भव खतन्‍्त्र भारतवषध में प्रयोग के लिये 
अपनाने का भौर निशशख्रीकरश में संसार का पथ-पअ्रदर्शन करने का वचन 
दिया ।* इस प्रस्ताव से भी श्रहिसा कांग्रेस की कामचलाऊ नीति ही बनी 
रही यद्यपि अब कांग्रेस पहले की स्थिति से आगे बढ़ी और उसने पहले को 
अ्रपेक्षा ग्रधिक घ्यापक श्रथ से अदिसा को ख्रीकार रिया। गाधीजनी का विश्वास 
था कि ज़बतक काप्म स थ्रदिंसा को अपनाए रहेगी वद्द श्रजेय रहेगी और उसको 
कोई भी शक्ति दुबा न सकेगी |” सन्‌ १६४२ ६० के आन्दोलन और उसके 
याद की घधव्नाश्रों ने बहुत से अ्रद्िसावादियों के विश्वास को दुबे बना 
दिया। गांधीजी का मत था कि यदि कांग्रेस के श्रधिकाश सदस्यों की 
अहिंसा में आस्था डिग गई है तो कांग्रेस को अपने विधान से से साधनों के 
४,ान्ति पूर्ण” और “स्यायोचित” विशेषणों को दृटा देना चाहिए और स्पष्ट 
शब्दों में घोषित कर देना चाहिए कि वह हविंसात्मक स्राधनों का भी प्रयोग 
करेगी । 

खतनत्रता-प्रापि के पहले भौर बाद की साम्प्रदायिक हिंसा को दूर करने 
के लिए गाघीजी ने उपवास और श्रन्य रूपों से वीरों की अरद्िंसा के सफल 
प्रयोग किये। अहिंसा द्वारा साम्भ्रदाषिक एकता की स्थापना का प्रयस्न ही 
उनके बलिदान का कारण था। किन्तु काँमे स, जो खतन्‍त्र भारत में शासन- 
कार्य चला रही है, लगभग २३ वर्षों तक दुर्बलता की श्रहिंसा के प्रयोग के 
परिणास-खरूप, सास्प्रदायिक हिंसा और काश्सीर पर पाकिस्तानी श्राक्रमण 
का सामना अहिंसा द्वारा न कर सकी | सन्‌ १६४७ में गांधीजी ने अपने एक 
लेख से लिखा था, “यह कोई छिपी बात नहीं है कि शासन-सत्ता स्वीकार 
करने के बाद कांग्रेस ने स्वेच्छा। से श्रह्िंसा को त्याग दिया है ॥7? १ 


आओ >ओ>लजज ++ ४5 “+++++््औ+ +++ +--+-. -..त0हतह. 


१, ऑल इण्डिया कांग्रेस कमिटी का १६-६-१६४० का प्रस्ताव ह०, २२-६-४०, 
पु० २६६। गाघीजी का “काग्रेस रसपान्सिविलियी फार दी डिस्ट- 
बैन्सेज? का जवाब, १५-७-१६४३ | 

र्‌ ह्‌०, १३-११-३७, 40 श्र | 

३. ह०, २-११-१६४७, पृ० ३८६ । 


सामूहिक सत्याग्रह १७७ 


बहुमत ओर अल्पमत 


कांग्रेस में गांधीजी विभिन्न दलों का और डचित श्राल्नोचना का खागत्त 
करते थे और ऐसी आलोचना को सार्वजनिक जीवन के लिए बहुत स्वास्थ्यप्रद 
मानते थें।' उनका सत था कि कांग्रेस के अन्दर के विभिन्न दलों को सत्य 
और श्रहिंसा में विश्वास के सूत्र में बंधे होना चाहिए | उनसें दूर न हो सकने 
वाला पारस्परिक विरोध न होना चाहिए, उनका मतभेद ध्येय और साधनों 
के सम्बन्ध में नहीं बल्कि किसी विशेष अवसर पर प्रयुक्त साधन की तफ़सील 
के बारे में होना चाहिए । 


अ्रहिंसात्मक संस्था मे निर्शय बहुमत के जनतन्त्रवादी सार्म से होना 
चाहिए । लेकिन गांधीजी सहत्वपूर्ण प्रश्नों पर श्रल्पमत पर संझख्या-बल हारा 
दुबाव डालने के विरोधी थे । अहिसा की सांग है कि अल्पसत के साथ उदारता 
का ब्यवहार किया छाय। अहिंसा में बहुमत के अत्याचार के लिए स्थान 
नहीं है। कांग्रेस के सम्बन्ध में गांधीजी लिखते हैं, “मेरा सदा यह मत रहा 
है कि जब कोई गण्यसान्य अल्पसत किसी ज्यवहार-नियम के प्रति आपत्ति 
करता है तो बहुमत को अ्रव्पसत के सामने दब जाना सम्मान-पूर्ण बात है । 
जब संख्या-जन्य शक्ति अभ्रल्पमत की दइृढ़ता से प्रहण की हुईं राय की नितान्त 
उपेक्षा करती है, तो उसमें हिंसा की विशेषता होती है। बहुमत का नियस 
तभी पूरी तरह से ठीक है जब भिन्न मतवाले अपने मतभेद पर कठोरता से 
अजुरोध न करें और जब उनमें बहुमत की राय को उदारतापूर्वक मान लेने की 
भावना हो ।?* लेकिन इसका यह अर्थ नहीं है कि अल्पसत को बहुमत की 
प्रगति और कार्य में अड्चय डालने का देवी ्रधिकार है, “ जहाँ कोई सिद्धांत 
की बात नहीं है और किसी कार्यक्रम को चलाता है, वहॉ अल्पसत को बहुमत 
फी बात माननी होगी ।” *ै 

इस प्रकार साधारण रीति से नीति का निर्घारण बहुसत द्वारा होना 
. चाहिए। लेकिन यदि किसी सिद्धांत सम्बन्धी बात का निर्णय हो, तो अल्पमत 
के मतभेद का पूरी तरह ख़याल रखना चाहिए ।* 


अहहिंसक संस्था के श्रद्पषमत को संस्था के साथ पूरी तरदद सहयोग करना 
चाहिए और स्थेच्छा से उसकी बात माननी चाहिएु | लेकिन यदि अल्पमत को 





१, ह०, १३-११*३७, पृ० ३३। 

२, यं० इं०, भा० ३, प० २१२ | 
हे, ६०, ११--८--४०, ए० २४४ | 
४, यूं ० इं०, सा० १, पृ० १०१७ । 


श्ष्प सर्वोदय वत्त्व-दशेन 


संस्था के मुज्ञभूत सिद्धांतों में विश्वास नहीं है तो उसको संस्था से हट जाना 
चाहिए भर सेवा और बलिदान से संस्था के सदस्यों फे सत-परिचर्तेन का 
प्रयत्न करना चाहिए । संस्था से हट जाने पर भी अ्रल्पसत को यथासम्भव 
बहुमत के साथ सहयोग करते रहना चाहिए । संस्था के अन्दर रद्दकर विरोध 
श्रौर अढंगा डालने की नीति सत्याग्रह के सिद्धांतों के विरुद्ध है। गांधीजी ने 
सन्‌ १६२२ में लिखा था, “यदि हम जनतन्त्र की सध्ची भाषना का विकास 
करने जा रहे हैं तो हम यद्द रुकावट डाल कर नहीं, अलग रहकर कर 
सकेंगे ।”* केवल अडड्भा-मीति निषेधात्मक भर विनाशक है भौर उसका उद्देश्य 
है दूसरों को परेशान करके भौर चालबाज्ञी से शक्ति पर अ्रधिकार कर लेना, 
जय कि पझहिसा रचनात्मक श्रौर विधायक है और उसका उद्देश्य है सेवा द्वारा 
हृदय परिवर्तन । 

घुनाव या वोट देने के अवसर पर संस्था के विभिन्न समुदाय मतदाताओं 
को प्रभावित करने के सब ईमानदारी के साधनों का प्रयोग कर सकते हैं। 
लेकिन अलजुखित दबाव न डालना चाहिए शोर श्रालोचना होना चाहिए विरोधी 
समुदायों की नीति की न कि समुदायों की ।* 

सन्‌ १६२० में, जब कांग्रेस में स्वराज्य पार्टी के सदस्यों श्रोर श्रपरि- 
चतंन-वादियों में मतभेद था, गांधीजी मे अपरिवर्तन-चादियों को सलाह दी थी 
कि वह पश्चिस में चालू राजनेतिक पार्टियों की पक्तपातपुर्ण मनोदृत्ति कोन 
अपनाएँ। उन्होंने कहा था, “जहाँ कहीं श्रपरिवर्ततवादी बिना कट्ठुतापूर्वक 
संघर्ष के बहुमत नहीं पा सकते उन्हें खुशी से भर स्वेच्छा से भद्नतापू्वक 
स्वराज्य पार्टी के सदस्यों से दव जाना चाहिए । यदि उनको शक्ति या पद 
मिलता है तो यह सेवा के द्वारा मिलना चाहिए न कि वोटों का चतुरतापूर्वंक 
प्रन्‍न्ध करने से । वोट वो हें हीं लेकिन वद्द बिना मांगे मित्रना चाद्दिए ॥? * 
सन्‌ १६२८ में उन्होंव कद्दा था, “अहिंसा शक्ति पर बलपूर्वक अधिकार नद्दी 
फरती । वह शक्ति को खोजती भी नहीं शक्ति उसको प्राप्त हो जाती है।”* 
इस प्रकार गांधीजी के अनुसार अ्रहिंसक संस्था मे शक्ति-लिप्सा की राजनीति 
श्रौर संस्था के सगठन को दृथियाने और उस पर शअ्रपना अधिकार रखने के लिप 
पैंतरेबाज़ी के लिए स्थान नहीं है । 

इस वात में भी कांग्रेस प्रायः गाघीजी के आदर्श से पीछे थी । सन्‌ 
१६३७ के याद काग्रेस क। एकरूपता और सुच्दृता पर ऐसे समुदायों के पेदा 
१, य० ४०, भा० २, पृ० ३४५ | 
२, य० इ०, भा० २, परु० ८८५ । 
है, मीस, “ग्लीनिरजः, प्रृ० १५। 
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|| 


हो जाने से हानिकर प्रभाव पढ़ा है जिनको कांग्रेस के घुनियादी सिद्धांतों में 
विशेषकर अहिंसा से और रचनात्मक कार्यक्रम में विश्वास नही था | इस 
मतभेद के होते हुए भी यह समुदाय इसलिए कांग्रेस के अन्दर थे कि इससे 
वह जनता को श्रधिक प्रभावित कर सकते थे । यह समुदाय कभी-कभी अडंगा- 
नीति को अपनाते थे और गांधीजी ने एक बार यह मत प्रकट किया था कि 
यदि यह समुदाय सममाने-बुझाने से न मानें तो बहुसत के लिए सर्वश्रेष्ठ मार्ग 
यह था कि वह कांग्रेस के संगठन को इन समुदायों के हाथ मे छोड दे ओर 
बिना कांग्रेस के नास का प्रयोग किए कांग्न स के कार्यक्रम को चलावे ।* 

, कांग्रेस सदस्यता के बारे में भी गांधीजी के सिद्धांतों के अनुसार न 
चल सकी क्योंकि उसने श्रक्सर संख्या-त्ृद्धि को अनुचित सहत्व दिया। गांधी- 
जी का सदा विश्वास था कि कांग्र स के आंतरिक दोष सत्याग्रह की असफलता 
का एक महत्वपूर्ण कारण थे। सन्‌ १४२२ मे उन्होंने लिखा था, “शआँतरिक 
अष्टता का दृढ़, कठोर विरोध सरकार के विरुद्ध पर्याप्त प्रतिरोध है ।”* सन्‌ 
१६४०-४१ के युद्ध-विरोधी सत्याग्रह के ३ घर्ष पहिले से गांघीजी अपने बहुत 
से लेखों भोर भाषणों मे कांग्रेस का ध्यान उसके आंतरिक दोषों की ओर 
आकृष्ट करते रद्दे थे । जब कांग्रेस ने सूबों में शासच-भार स्वीकार किया तो 
उसकी सदस्यता से संबन्धित ख़तरे दूर हो गये। इसलिए कांग्रेस के नये 
प्रभाव भर शक्ति का दुरुपयोग करने के लिए बहुत से अवोछनीय व्यक्ति 
कांग्रेस सें आ गये। कांग्रंस के पदों के ज्षिण भद्दी दोड शुरू हो गई । 
सदस्यता के रजिस्टरों में मूठे नाम दर्ज किये गये ओर कमेटियो के चुनावों में 
कभों-कभी हिंसा का भी प्रयोग हुआ । व्यवस्थापक सभाओं के उत्तेजनापूर्ण 
कार्य के सामने विधायक कार्यक्रम की उपेक्षा की गई और अलन्लशासन ढीला 
पढ गया । इसलिए कांग्रेस को अ्रनुशालन की कमी भर दूसरी छुराह्यों के 
विरुद्ध सख्त कार्रवाई करनी पढी । युद्ध के प्रारम्भ के बाद काँग्रेस शासन 
फे काय से अलग हो गई और १६४० ई० में युद्ध-विरोधी सत्याग्रह हुआ | 
इन दोनों घटनाशो से कांम स में बहुत शुद्धता आ गईं । अवसरवादी कांग्र स 
को छोड कर सरकार के साथ जा मिले और १६४२ ई० से अगस्त-आानदोलन 
के पहिले कांग्रेस एक बार फिर सुद्दद संख्या वन गई और १६४२ के 
घातक सरकारी हसले के अभूठपू्वे ्रत्याचार को सह सकी । महायुद्ध के समाप्त 
होने के बाद शासन-सत्ता प्राप्त करने ऊे बाद काँग्रेस के विरुद्ध भ्रष्टता ओर 
अनुशासन की कसी की शिकायत पहले की अपेक्षा श्रघिक व्यापक हो गई है । 


अत 3 ननल>ल 3ौ++-+>++ ज+ 


१, ह०, १४-१०-रे८, ४० २८७ । 
२, यें० २०, भा० १, पृ० र६४। 





१८० सर्वोदिय तत्त्व-दशेन 


काँग्रेस ओर सत्तावाद 

काँग्रेस का कार्य अ्रभी तक दो प्रकार का था । उसका कुछ कार्य तो 
शास्तिपूर्ण था और इसका सम्बन्ध कांग्रेस के आँतरिक संगठन और प्रबन्ध 
से था | इस काय में कांग्रेस जनतस्न्रवादी संस्था थी भ्ौर इस द्वैसियत से 
वह संसार की किसी जनतनन्‍्त्रवादी संस्था से पीछे नहीं थी। लेकिन 
पिछली दीन दशाब्दियों से कांग्रेस शक्तिशाली ब्रिटिश साम्राज्यचाद के विरुद्ध 
जीवन-मरण के सघषे सें लगी थी । इस प्रकार कांग्रेस युद्धकारी संस्था, 
अहिसात्मक फौज भी थी । युदू, अहिंसक युद्ध भी; जनतन्त्र को दुबंल बना 
देता है। क्‍योंकि सममाने-बुकाने श्लोर वोट द्वारा निर्णय करने की साधारण 
जनतन्त्रवादी प्रक्रियाओं को युद्धकांल में स्थगित करना पढ़ता है और नेतृत्व 
का केन्द्रीकरण शोर शीघ्रवा पूवेंक निणय करना और काय करना अनिवाय॑ 
हो जाता है। 


पिछली तीन दशाष्दियों में जब सविनय श्राज्ञा-भंग स्थगित भी रहता 
था तब भी कांग्रेस का अद्विसात्मक फौज की हैसियत से कार्य चालू रहता 
था । क्योंकि सविनय आज्ञा-संग के स्थगित रहने का अथे यह नहीं था कि 
युद्ध का अन्त दो गया | युद्धकारी सँस्‍्था की हैसियत से कांग्रेस को नियंत्रण 
का केन्द्रीकरीण करना पढ़ता था और उसकी प्रत्येक विसाग और प्रत्येक 
सध्रुय का, वह चाददे जितना उच्च पदस्थ क्यों न हो, पेथ-प्रदर्शन करना पढ़ता 
था और कांग्रे ख उनसे पूरी आज्ञाकारिता की श्राशा रखंती थी । * गांधीजी के 
शब्दों में “केन्द्रीय सत्ता को पूरी शक्ति प्राप्त है जिससे वद्द अपनी आधीनता 
में काये करने वाली भिन्न-भिन्न इकाइयों का अ्रनुशासन निर्धारित कर सके 
भौर उनको अज्ञशासन मानने पर वाध्य कर सके |”? * 


सविनय श्राज्ञा-भंग के समय गांधीजी के अनुसार, कांग्रेस की इच्छा 

, की अभिव्यक्ति उसके सेनापति द्वारा होती थी । “प्रत्येक इकाई को इच्चा- 

पूचंक विचार, शब्द और कार्य में उसकी आज्ञा-पालन करना पढ़ता है। हा 
विचार में भी, क्योंकि युद्ध श्रह्िंसक है |? ३ 

जब कभी कांग्रंस ने सरकार के विरुद्ध युद्ध छेढ़ा, उसने गांधीजी को 

डिक्टेटर की पूरी शक्ति दी। सन्‌ १६३० ई० में गांधीजी ने हस बात का 

एक महत्वपूर्ण कारण बताया कि क्यों अद्विसक प्रतिरोध का नियन्त्रण काग्ने स 


' १, ह०, ध-प८-रे८, पृ० २०६ | 
२, ह०, रै८-११-३६, ४० रे४४ | 
है, ६०, १८-११-३२६, छ० ३४४ | शत 
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के समान जननतन्त्रवादी संस्था के हाथ में नहीं होना चाहिए । कांग्रेस में मिश्न- 
मिन्न मनोवृत्तियों के मनुष्य हैं। कुछ अहिंसा को सिद्धान्त रूप में सानते हैं 
और दूसरों के लिए अहिंसा राजनीति में काम-चलाऊ नीति है। “इसलिए 
ही सकता है कि उन लोगों को ( अहिंसा की ) प्रदुत्ति, जिनके लिए अ्दिंसा 
काम-चलाऊ नीति है, हिंसा के प्रलोभन सें उनका साथ न दे । लेकिन -उनकी 
प्रवृत्ति, जो अहिंसा के अतिरिक्त किसी दूसरे साधन का प्रयोग नहीं करेंगे, 
सदा उनका साथ देगी, यदि वास्तव में उनमें अ्रदिंसा है। इसीलिए कांग्रेस 
के नियन्त्रण से (सत्याग्रही नेता की) खतल्त्रता की आवश्यकता है ।? * 

लेकिन सत्याग्रही नेता नाम का ही डिक्टेटर ( अधिनायक ) होता था । 
डिक्टेटर की देसियत से उसकी सत्ता केवल स्विनय आज्ञा-भंग के समय के 
लिए होती थी । उसकी सत्ता की उत्पत्ति जनतन्त्रवादी थी, क्योंकि कांग्नस 
उसको स्वेच्छा से स्वीकार करती थी | इसके अतिरिक्त, सत्याग्रही अनुगामियों 
की भआाज्ञाकारिता उनकी स्वेच्छा पर आश्रित थी और घह्ट जब चाहत्ते नेता 
को आज्ञा मानने से इन्कार कर सकते थे। फिर, जब सविनय श्राज्ञा-भंग 
का आंदोलन ज़ोर पकड़ता था तब बड़े-बढ़े नेता गिरफ्तार हो जाते थे और 
काँग्रेस गेरकानुनी 'हो जाती थी। कांग्रेस क्मेयियों का कार्य बन्द हो जाता 
था और वह अपने श्रधिकार स्थानीय डिक्टेटरों को स्रोंप देती थी। तब 
आंदोलन विकेन्द्रित ओर ख-सन्चालित हो जाता था। वास्तव मे गांधीजी 
चाहते थे कि नेतृत्व इतनी पूरी तरह विकेन्द्रित हो जाय कि प्रत्येक सत्याग्रही 
खय॑ अपना नेता सी हो और अछ्ुगामी भी |* किसी भी क्रान्तिकारी 
आंदोलन में इससे अधिक जनतनन्‍न्नवादी व्यवस्था शायद ही संभव हो । 

इस भ्रकार कांग्र स में प्रभावोस्पादक नेतृत्व, आ्रावश्यकतानुसार सत्ता के 
केन्त्रीकरण, युद्ध-चमता और जनतन्‍्त्र का सामझस्य था। पिछले युद्ध से 
पहले प्रान्तीय सन्त्रिमण्डलों के सदस्य गांधीजी की राय से काँग्रेस की कार्य- 
कारिणी समितियों से, संस्था के आंतरिक जनतन्त्र की रक्षा के लिए, अलग 
रखे गए थे। लेकिन इससे कांग्रेस का संचालन प्रथम श्रेणी के नेवाओं के 
हाथ में नहीं रहता और कांग्रेस गर सरकार की नीतियाँ मे अन्तर बढ़ने की 
सम्भावना रहदी है। इसलिए युद्ध के बाद से पिछला तरीक़ा बदल दिया 
गया है । 

यह असम हो सकता है कि सत्याग्रही डिक्टेटर फासिस्ट डिक्टेटर था, 
लेकिन दोनों में पएथ्वी श्राकाश का अन्तर है। फासिज़्म हिंसा पर आश्रित 
१, यंं० इं०, २-२-३० | 
२, हिस्ट्री आब दि कांग्रेस', ४० ६५७। 


श्घ२ सवोदय तत्व-दर्शन 


है। दूसरी और कांग्रेस अहिंसक संस्था थी । उसके दबाव डालने के साधन 
मेतिक थे शौर वह बल-प्रयोग द्वारा किसी को अपनी बात सानने पर वाध्य 
नहीं करती थी। इस प्रकार संसार की एकमात्र महत्वपूर्ण अद्िंसक संस्था की 
हैसियत से कांमरेंस और फासिज़्म परस्पर विरोधी हैं। कांग्रेस के अन्दर छोटे- 
से-छीटा अल्पसत भी बहुसत के अन्याय का अहिंसक प्रतिरोध कर सकता था 
ओऔर इस प्रकार अपने अधिकारों की रक्षा कर सकता था। 

गांधीजी का कांग्रेस से अनेक बार अलग होना इस बात का प्रमाण है 
कि कांग्रेस नेता की अन्ध-भक्ति के फासिस्द सिद्धान्त को नहीं मानती थी । 
सन्‌ १६४० ई० में तो कांभ् स ने ही गांधीजी को नेतृत्व से अल्लग कर दिया 
था। कांग्रेस पर गांधीजी का प्रसाव केवलमान्न नेतिक था और बह अक्सर 
बढ़ाकर बतलाया जाता था। गांधीजी लिखते हैं, “'सेरी राय चद्दीं तक मानी 
जाती है जहा तक मेरी राय के ठीक होने का विश्वास हो जाता है । में यह 
सेदु प्रकट कर दू' कि अक्सर सेरी राय का सदस्यों पर प्रभाव नहीं पढ़ता ।”?१ 
यह याद दिलाना शायद अनावश्यक है कि गांधीजी अपने जीवन के पिछले 
१६ वर्षों में कांग्रेस को स्वय॑ अपना मार्ग निर्धारण करने और उनकी राय के 
प्रतिकूल भी स्वतस्न्नरवापूवंक कार्य करने को निरन्तर प्रोत्साहित करते रहे थे । 
चह यह चत्तला देते थे कि उनकी समझ में परिस्थितिविशेष में क्या ठीक 
मार्ग था। लेकिन वह काम्म स को उनका मत स्वीकार करने को मजबूर नहीं 
करते थे । 

इस असम का कि कांग्रेस फ़ासिस्ट थी एक पारण यहद्द भी है कि वह 
सदस्यों को अश्रजुशासन से रखने का प्रयत्न करती थी । हम ऊपर बतला श्राए 
हैं कि क्‍यों कांग्रेस को सन्‌ १६३७ के बाद अनुशासन की कप्ती को और 
दोषों को दूर करने फे लिए नियमों का उद्लंघन करने वाले सदस्यों के विरुद्ध 
अचुशासन-कार्यवाही करनी पढ़ी । जिन संस्थाओं की सदस्यता स्वेच्छा। पर 
आश्रित है उनके सिद्धांतों और कार्य-पद्धति के भति वफ़ादारी ऐसी संस्थाओं 
के अस्तित्व की पूर्च-॥न्‍्यता है । 

कांग्रेस की सदस्यता भमारतवषे की जनसंख्या के एक अंश तक द्वी 
मर्यादित थी। लेकिन कांग्रेस सेवा के अधिकार से सम्पूर्ण राष्ट्र थे प्रति- 
निधित्व का दावा करती थी | देश के स्वत्तनन्न होने के पहले कांग्रेस ने इस 
वात का सी प्रयस्त किया था कि उसमें जनसत के सभी सहत्वपूर्ण अंशों का 
ससावेश हो । क्ेफिन इसका कारण यह था कि कांग्र स भारतीय राष्ट्रीयता 
की एकता का और सातम्राज्यवाद के विरुद्ध उसके प्रतिरोध का प्रतीक थी । 


९, ह०, १२-८-३६, ए० २२३२ । 


सामूहिक सत्याग्रह ८३ 


गांधीजीने एक बार कहा था, जब कोई देश विदेशियों के द्याथ से शक्ति 
छीनने के सँधर्ष में लगा हो तो ( प्रसुख राजनेतिक दक्त में अन्य दलो के ) 
सम्सिलित होने की क्रिया खाभाविक है; वहां एथक, प्रतिदन्द्दी राजनंतिक 
संगठनों की गु'जाइश नहीं । देश की सम्पूर्ण शक्ति का प्रयोग तीसरे बल्लपूचक 
अधिकार करने चाले दल को निकालने के लिए होना चाहिए ॥?!* 


काँग्रेस में दोष और कमियां थीं। लेकिन गांधीजी के अनुसार वह चाहे 
जितनी अपूर्ण क्यों न हो, उसमे श्रद्धा की चाहे जितनी कमी क्‍यों न हो, 
लेकिन शान्तिपूर्ण साधनों सें दृढ़तापूवंक विश्वास करने वाली वह एकमात्र 
संस्था थी।* किसी दूसरी संस्था ने अहिंसक प्रतिरोध का प्रयोग इतने बढ़े 
पैसाने पर नहीं किया है। और न इतिहास मे किसी दूसरी क्रांतिकारी संस्था 
का नेतृत्व इतना जनतस्त्रवादी था । 

गांधीजी ने कांग्रेस की पुन्रंचना इस उद्देश्य से की थी कि वह 
जनतन्त्रवादी क्रांतिकारी संस्था बन जाय और भारतवर्ष के ७ ज्ञाख गांव 
उसकी सेवा ओर प्रभाव के क्षेत्र में आ जाय॑ । उनका विश्वास था कि सच्चे 
जनतन्त्रवाद की ओर कांग्रेस ने क्गातार उन्नति की थी । 


अपनी घारणा के जनतस्त्रवाद सें गांधीजी इस बात को महत्व नहीं देते 
थे कि जनता के प्रतिनिधियों की संख्या बहुत बडी हो--इतनी बडी कि 
आसानी से संभल न सके भर उसके कारण अष्टता और पाखंड बढ़े। जेसे 
कि उन्होंने सन्‌ १६३४४ ई० में कहा था, 'सच्चे जनतनन्‍्त्र का इस बात से 
पिरोध नहीं कि थोड़े से व्यक्ति उनकी--जिनके प्रतिनिधि होने का वह दावा 
करते हें--भावताओ, आशा और आकांक्षाओं का प्रतिनिधित्व करें ।! * गांधीजी 
द्वारा प्रयुक्त “प्रतिनिधि होने का दावा करते हें?! शब्दों को जनतन्त्रवादी 
आदर्श के विरुद समझता नितांत भूल होगी । अहिंसक संस्था में जो स्वेच्छा 
पर अवलम्बित आज्ञाकारिता और नेतिक साधनों पर आश्रित हो “प्रतिनिधि 
होने का दावा” करने का अर्थ जनता की सेवा करने और उनके लिए कष्ट 
सहने के अतिरिक्त कुछ नहीं है । यदि बात गांधीजी पर द्वी छोड दी जाती तो 
वह कांग्रे स की सदस्य-संख्या को यथासम्भव बहुत ही कस कर देते । “कांग्रेस 
थोड़े से चुने हुए सेवा करने वालो की होती, जो राष्ट्र की दृच्छा के अनुसार 
हटाए जा सकते लेकिन जिनको उस कार्यक्रम में जो वह देश के सामने रखते 


१, हूं०, ३१-१२-१६३८, ४० ४१० । 
२, गाधीजी का २१-४-४१ का वक्तव्य | 
३े, गाधीजी का १७-६-३४ का वक्तव्य | 


श्पष्ट सर्वोदिय-तत्त्व-दशेन 


ज्ञाखों व्यक्तियों का इृच्छापूर्वक दिया हुआ सहयोग सिलता ।११ 

सन्‌ १६२० में गांधीजी ने कांग्रेस का नया विधान वनाया था। सन्‌ 
१६३४ में उन्होंने कांग्रेस के विधान में कुछ सहत्वप्र्ण परिवत्तनों की सिफारिश 
की । इनमें से बहुत परिवर्तत १६३४ में बम्बई के अधिवेशन मे कांग्रेस ने 
स्वीकार कर लिए । सन्‌ १६३४ के विधान में समय-समय पर, विशेष रूप,से 
१६३६ में, संशोधन हुए थे। सन्‌ १६४८ तक इसी संशोधित विधान द्वारा 
कांग्रेस का संगठन निर्घारित होता था। 

इस सशोधित विधान के अनुसार इडियन नेशनछ्त कांग्रेस सें निम्त- 
लिखित का समावेश था : 

(५) चार अआना वार्पिक चंदा देने वाके कांग्रेस कमेटियों के प्राथमिक 
सदस्य । 

(२) आम, मोहल्ला, शहर, थाना, मंडल, तहसील और ज़िला 
कसेटियां | 

(३) प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी । 

(७) कांग्रेस का वार्षिक अधिवेशन जिसमें सभापति और उस चर्ष के 
प्रतिनिधि सम्मिलित थे । 

(९) अखिल भारदीवर्षीय कांग्रेस कमेटी । 

(६) कार्य-समित्ति (वर्किद्ठ कमेटी) । 

प्रतिनिधियों का चुनाव प्राथमिक सदस्यों द्वारा ज़िज्ञों में जनसंख्या के 
श्रीर सदस्य-संख्या के अ्जुसार द्ोता- था। सूचे के प्रतिनिधियों से प्रांतीय 
काँग्रेस कसेटी बनती थी | प्राजत के प्रतिनिधि अपने एक तिहाई भाग को 
अखिल भारतवर्षीय कांग्रेस कमेटी की सदस्यता के लिए घुनते थे। सभापति 
का घुनाव एक वर्ष के लिए. होता था और प्रत्येक प्रतिनिधि को इस घुनाव में 
चौद देने का अधिकार होता था। फार्यसमित्ति में ५४ सदस्य होते थे और 
इस सदस्यों को सभापति अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी के सदस्यों में से 
घुनता था। कार्यसमिति कांग्रेस की कार्यकारिणी सत्ता थी, अखिल भारतीय 
कांग्रेस कमेटी के प्रति उत्तरदायी थी भौर उसकी निर्धारित नीति के अ्रनुसार 
कार्य करती थी । 

देश के स्वतन्त्र 'होने के पहले ही गांधीजी का ध्यान फांमेस के दोषों 
की ओर आक्ृष्ट हुआ था और उन्होंने कांम स के सुधार के बारे में सुझाव 
दिए थे जिससे कांग्रेस भद्दे शक्ति-संघर्ष से बच सके और आर्थिक, सामाजिक 


९२, ह०; १२-८-३६, पृ० २१३२ | दि 


५ 


सामूहिक सत्याग्रह श्पर्‌ 


श्रौर नेतिक स्वतन्त्रता की स्थापना कर सके । उनके सुझाव दसको उनके 
एक हिन्दी में लिखे ज्ञापन ( मेमोरेल्डम ) मे--जिसको उन्होंने कांग्रेस की 
विधान-समिति को १ जनवरी सन्‌ १६४७ को दिया था"*--उनक्े एकु लेख 
में जिसका शीर्षक था कांग्रेस की स्थितिः* झोर कांग्रेस के विधान के उस 
प्रारूप में सिलते हैं जिसको उन्होंने २६ जनवरी ,१६४८ को लिखा था और 
जो उनकी अन्तिम वसीयत के नाम से प्रसिद्ध है। 

गांधीजी का मत था कि प्रचार और व्यवस्थापन काये के खाघन की 
भांति क्रांग्रेस की उपयोगिता समाप्त हो घुकी थी । कांग्रेस के वर्तमान संगठन 
को विघटित करके लोक-सेवक संघ के रूप में घिकसित हो जाना चाहिए । 
संघ को राष्टू के उन सेवकों का समुदाय होना चाहिए जो आर्थिक, सामाजिक 
श्ौर नेतिक खतस्त्रता की सिद्धि अर्थात्‌ राजनेतिक स्वतन्त्रता की जनतन्‍्त्र में 
कार्यान्वित करने के उद्देश्य,से »धिकतर गाँवों में रचनात्मक कार्यक्रम भे लगे 
हुए हों। यह ख़ुदाई ख़िद्सतगार शक्ति-संघर्ष से अलग उहेंगे ओर राष्ट्र के 
मतदाताओं को अपनी नेतिकता और सेवा से श्रसावित करेंगे । 

लोक-सेवक संघ का संगठन जनतन्त्रवादी सिद्धान्तों:के अनुसार होगा। 
रचनात्मक कार्य में लगे पांच वयस्क व्यक्तियों की एक इकाई बनेगी । ऐसी 
दो निकटवर्ती पंचायतें एक मैता घुनेंगी। ऐसे पचास प्रथम श्रेणी के नेता 
द्वितीय श्रेणी का एक नेता चुनेंगे और इस प्रकार संगठन समसरुत देश में फेल 
जायगा | द्वित्तीय श्रेणी के नेता व्यक्तिगत रूप से अपने स्थान मे ओर सम्मिलित 
रूप में सम्पूर्ण देश में कार्य-संचालन करेंगे। आवश्यकता होने पर द्वितीय 
श्रेणी के नेता अपने मे से एक को प्रमुख नेता चुनंगे जो सम्पूर्ण संघ का 
संचाज्नन और नेतृत्व करेगा | संघ रचनात्मक कार्य करने वाली अन्य स्वत्तन्त्न / 
संस्थाओं को सानन्‍्यता देगा। 

गांधीजी के महाप्रस्थान के बाद उनके इन सुझावों को कांग्रेस के 
नेताश्रों फी खीकृति न मिल सकी । सन्त १६४८ में कांग्रेस ने एक नए विधा 
को स्वीकार किया । इस विधान के अज्नुसार पुराने संगठन में कुछ परिवर्तन 
कर दिए गए हें। नये विधान के अनुसार, “भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस का 
उद्देश्य भारतवासियों की भलाई और उन्नति कश्ना तथा भारत में शांतिसय 





१, शापन के अग्नेजी अनुवाद के लिए. देखिए एन० वी० राजकुमार, 'डेवलपमेट 
आँव दि कांग्रेस कास्टीव्यू शन!, परिशिष्ट २। 


२, ह०, १॥२-१६४८५ छु० ४ | 
हे, ६०, १४-२-१६४८, पु० ३२। 


१८६ स्वोदय तस्त्व-दर्शन 


एवं वेघ उपायों से ऐसे सम्मिलित सहकारी स्व॒राज्य की स्थापना करना दै 
जिसका आधार सब के लिए समान अवसर और समान राजनेतिछ्त, आर्थिक 
और सामाजिक अधिकार हो और जिसका लच्य विश्व-शानिति और विश्व- 
बंघुत्व की स्थापना करना हो ।” नये विधान के अ्रजुसार कांग्रेस की सदस्यता 
तीन प्रकार की है--साधारण सदस्य, योग्य सदस्य श्र कर्मठ सदस्य । 
कर्मठ सदस्य वह्द है जो श्रपने समय का एक भाग नियमित रूप से किसी 
प्रकार के राष्ट्रीय या रचनात्मक कार्य में या कार्यों में लगाता है। कर्मठ सदस्य 
को काँम्रेस के सभी चुनावों के लिए खढ़े होने का और वोट देने का अधिकार 
है । चुनाव के लिए वही खडा हो सकता है जो सी साम्प्रदायिक दक्ष या 
किसी ऐसे अल्य राजनैतिक दुल का सदस्य नहीं दै जिसकी अ्रलग सदस्यता, 
विधान या कार्यक्रम हो | कार्य-समिति ( वर्किल्न कमेटी ) में ऐसे सदस्यों का 
प्रभुपाव जो भारत या राज्यों की सरकार के मन्‍्त्री हैँ एक तिहाई से श्रधिक 
नहीं हो सकता । कांग्रेस कमेटियों की अवधि ठीन वर्ष कर दी गई दे । 

फांग्रेस की सद्दायक संस्थाएँ भी हैं। पार्लमेटरी बोर्ड कार्य-समिति की 
उपसमिति है जो वब्यवस्थापकर-मण्डलों से सम्बन्धित कांग्रेस के कार्यों की 
देख-रेख करती है । 

सन, १६४१३ के पहले गांधी-सेवा-संघ नो सत्याग्रही विशेषज्ञों की 
अनुसन्धान संस्था थी। यह विशेषज्ञ जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में भ्रहिंसा 
के प्रयोग के बारे में खोज करते थे । विशेष-छप से वद्द विघायक काय॑ के बारे 
में और उस कार्य की 5०क्ति और समाज पर प्रतिक्रिया के यारे मे अध्ययन 
झौर अनुसन्धान करते थे । * सघ कांग्रेस से स्वतन्त्र था भौर गाधीजी की 
देख-रेख में फाय करता था । संघ के अतिरिक्त विधायक कार्यक्रम के विशेषज्ञों 
को स्वठन्त्र संस्थाएँ भी हैं। विधायक कार्यक्रम सम्बन्धी प्रमुख संस्थाएँ हें 
झखिल भारतीय घर्खा संघ, अखिल भारतीय ग्रामोद्योग संघ, हरिज्नन सेवक 
संघ, द्विन्हुस्तानी तालीमी संघ और गो सेवा संघ | सन्‌ १६४६ में गांधीजी के 
तत्व दुशन पर आधारित विधायक कार्यक्रम सम्बन्धी इन पॉच संस्थाओं के 
पाँच प्रतिनिधियों की एक सम्मिलित समिति बनी थी जिसका नाम सन्‌ 
१६४१ में बदल कर समग्र-रचना समिति रखा गया था। यह सलाह देने 
वाली समिति और पाँचों विधायक कारय सम्बन्धी संस्थाएँ गाधीजी की देख- 
रेख में कार्य करती थीं। समग्र-चना समरिपि का प्रमुख कर्तव्य था आम्य- 
जीवन की उन्नति के उद्देश्य से विधायक कार्यक्रम का पथ-प्रदर्शन, उसमें 
सामझस्य स्थापन, भौर यह देखना कि इन संघों के कारबार में सत्य और 


शी ह्‌०, २-२-४ ०, पू० २४। 


नी 
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भ्रहिंसा का पालन होता है या नहीं । * किन्तु ससग्र-रचना समिति सन्तोष- 
जनक रीति से काम न कर सकी । 

गांधीजी के सहाप्रस्थान के बाद उनकी शिक्षा पर आ्राधारित ११ रचना- 
स्मक कार्य-सम्बन्धी संस्थाओं ने पथ-प्रदर्शन, नौति-निर्धारण और पारस्परिक 
सहयोग के लिए एक अखिल भारत सेवा संघ की स्थापना की है।* गांधीजी 
की शिक्षा को मानने वालों ने सर्वोद्य-समाज नाम के एक ससाज की 
रचना की है। इस समाज का उद्देश्य है “सत्य और अदविंसा पर एक ऐसा 
समाज बनाने की कोशिश करना जिससें जात-पांत थ हो, जिसमे किसी को 
शोषण ऊरने का मौक़ा न मिले और जिसमें समह और व्यक्ति, दोनों को 
पूरा पूरा ( सर्वाद्नीण ) विकास करने का पूरा अवसर मिले।” गांधीजी के 
सिद्धांतों को माननेवाला और उनके अजुसार कार्य करने का प्रयत्न करने वाला 
प्रत्येक व्यक्ति समाज का सदस्य हो सकता है। सेद्स्यों से श्रापस में सस्पर्क 
रखने के ज्िए प्रति नं ३० जनवरी के दिन सर्वोदय ससाज का एक सेला 
लगता है जिसमें सब सदस्य सम्प्तिलिंत हो सकते हैं। 


खयंसेचक 

हिन्दुस्तानी सेत्रा दुख कांग्रंस के खथ॑सेचकों की देख-रेख करने वाली 
संस्था थी । समय-संमय पर स्वयंसेवकों के शिक्षा-शिविर लगते थे। उनकी 
अपनी अलग ड्िल, वर्दी और राष्ट्रीयगान थे । गांधीजी ने सदा इस बात पर 
ज्ञोर दिया कि स्वयंसेचकों को सतकता से भर्ती करना चाहिए। सचरित्र 
व्यक्तियों के अतिरिक्त दूसरों को अलग रखने के उद्देश्य से स्वय॑सेवर्कों को 
एक प्रतिज्ञापन्न पर हस्ताक्षर करना पडता था और अहिंसक अन्नुशासन स्वीकार 
करना पठता था। 


गांधीजी की राय थीं कि अपना सब समय राष्ट्रीय-सेवा में लगाने वाले 
निधन स्वयंसेवकों को अपने भरण-पौषण सात्र के लिए आवश्यक वेतन 


स्वीकार करना चाहिए ।? सन्‌ १६३५-३६ मे झआम-सुधार का कार्य करने 


१, खादी जगत, वर्ष ४, अक ६, ४० १५। 

२, यह सस्थाएं हैं-;अखिल भारतवर्षीय चर्खा संघ; अखिल भारतवर्षीय 
ग्राम-उद्योग संघ, हरिजन सेवक सघ, हिन्दुस्तानी तालीमी संघ; गो-सेवा 
संघ, हिन्दुस्तानी प्रचार सभा, कस्तूरबा गाधी मेमोरियल ट्रस्ट; नवजीवन 
ट्रस्ट, हिन्दुस्तानी मजदूर संघ; नेचरक्‍्योर ट्रस्ट; और वेस्टने इश्डिया 
आदिवासी वर्क्स फेडरेशन | 

रे, य० इ०, भा० २, पृ० ४४२ | 


श्र सर्वोदिय-तत्त्व-दर्शन 


वाले स्वय॑स्तेचकों को उन्होंने यह सलाह दी थी कि चह अपनी प्रावश्यकताओं 
के लिए उस गाँव पर आश्रित रहें जिसकी वह सेवा फरते थे । साथ-दी-सार्थ 
उनका यह भी सत था कि शरीरश्षम के आदर्श के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को 
अपनी ज़रूरतों के लिए स्वय॑ कमा लेमा चाहिए और अपना घाक़ी समय 
राष्ट्रीय-सेवा में लगाना चाहिए ।* ग्रास-सेचा करने वाले का जिस गाँव की चह 
सेघा करता है उस पर आश्रित होना इस बात का चिह्न है कि गाँव उसकी 
सेवा स्वीकार करता है, उस घ्यक्ति मे विश्वास करता है और उसकी उचित 
ज़रूरतों को पूरा करने के लिए तेयार है। सन्‌ १६४६ में गांधीजी की स्वीकृति 
से अखिल भारतीय चर्खा संघ ने यद्द तय क्या था कि श्राजकल की महंगी को 
दृष्टि में रखते हुए समग्र आम सेचा में लगे हुए कार्यकर्त्ता को उसके परिवार 
की सदस्यसंण्या के 5नुसार १०० रपये सर्तरूफ तक मिलना घाहिए | यह 
भासिक सहायता बीस प्रतिशत के हिसाब से प्रतिघर्ष कम होती जायमी। 
३ बष के अन्त में कार्यकर्ता स्वावलम्बी हो जायगा और अपने भरश-पोषण के 
ज्षिए गाँव की सहायता पर, स्वयं अपने शारीर-अ्रम पर भौर उस स्थान से 
अपने द्वारा चलाए हुए घरेलू घंधों को साधारण आय पर श्राश्नित रहेगा। 

सुवय॑सेवकों का कत्तंव्य था जनता को सत्याग्रह की शिक्षा देना | 
अहिंसक प्रतिरोध के समय वह सत्याग्रही सेना के अग्ममाग का कास करते थे । 
नये रगरूटों में सत्याग्रह की भावना विकसित करते थे श्लौर उनको अनुशासन 
पिखाते थे। शान्ति के समय उनसे यद्द आशा को जाती थी कि वह रचनात्मक 
कार्य हवरा जनता की सेवा करेंगे | आवश्यकता पढ़ने पर वह सभाश्रों, जलूसों 
और हृड़तालों का प्रबन्ध करते थे । ह 

गप्र-सेचकों की दैस्तियत से उनका कत्तंव्य था खादी को सारवभीम बनाना 

ओर घरेलू धन्धों के श्राधार पर गाँवों का पुनर्सगठन करना । गांघीजी एक 
आदर्श सत्याग्रही आम-कार्यकर्ता का वर्णन इन शब्दों में करते हैं, “सेवा के 
नाते रे वह गाँव के निर्धन-से-निर्धन सनुष्य से संबन्धित होगा । वह अपने 
को सगी, परिचारक, रूगढ़ों का पंच ओर गांव के लड़कों का शिक्षक बना 
देगा । उसका घर कताई में केन्द्रित लाभदायक कार्यो से शद्दद्‌ की मक्खियों 
के छुत्ते की तरह मशगूल रहेगा ।?”* * 

सन्‌ १६३८ से गांधीजी ने प्रायः हस बात पर ज़ोर दिया कि सांप्रदायिक 
रूगढों को दबाने के लिए प्रस्येक गाँव में और शहरों के हिस्सों में शान्ति- 


१, ६०, १-६-२५, ४० १२२ और १२५, १२-११-३५, ४० ३०२, और 
२६-२-३६, प० १८ | ह 
र्‌, ह०, ४०८छ-४ ०५ प्रु० २२५ | 
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दरों का संगठन हो और शान्ति-दुल के स्वयंसेवक भर्ती किये जाय॑। प्रत्येक 
दल या दल का प्रत्येक भाग अपना अश्रध्यक्ष चुन ले । इन स्दयंसेवकों के लिए 
यह आवश्यक था कि वह अहिंसा को सिद्धांत की तरह साले, उनको ईश्वर से 
इृढ़ विश्वास हो श्रौर उनमें संसार के प्रसुख धर्मों की ओर समता का भाव हो । 
यह स्वयंसेवक स्थानीय होना चाहिए, उनको एक-दूसरे से अच्छी तरह परिचित 
होना चाहिए श्रौर उनको अपने स्थान के लोगों के साथ व्यक्तिगत विधायक 
सेवा के द्वारा सम्पर्क स्थापित करना चीहिए। उन्हे किसी विशेष प्रकार के वस्त 
पहनना चाहिए जिसमें वह घुगसता से पहिचाने जा सके । उनके पास किसी 
प्रकार के हथियार नहीं होना चाहिए । गांधीजी का विचार था छि यह स्व॒ये 

सेवक पुलिस और फोज का स्थान ले ले ओर सांप्रदागरिक दंगों को अधहिसक 
पद्धति से शांत कर ।* 


उनका कहना था कि शान्ति-सेना का कार्यक्रम “हिन्दू-सुस्लिम दौगों 
झौर हसी तरह के दूसरे रूगड़ों के रोकने से झूत्यु के स्वागत का कार्थक्रम्त है । 
वहेँ हिंसा को रोकने के लिए जान देने का कार्यक्रम है ।?* गांधीजी के निर्देश 
के भ्रनुसार सन्‌ १६३८ में देश के कुछ भागों में शान्ति-सेला के संगठन का 
प्रयत्न हुआ था | जिस प्रकार की शान्ति की स्थापना का प्रयत्न यह श्रहिलक 
संवर्यसेवक करते थे वह सरकारी सत्ता ह्वारा बंल-प्रयोग से स्थापित शान्ति न 
थी बल्कि सेवा ओर समझदारी हारा स्थापित विश्वास पर आश्रित्त शान्ति 
थी। गांधीजी का विश्वास था कि अहिंसा इस प्रकार के दंगो को दबाने के 
'लिंए पर्याप्त है | उनका यह भी कहना था कि इस प्रकार के दंगों का स्थायी 
इलाज अहिंसा द्वारा ही हो सकता है। 


अ्रहिसेके सेना का सबसे अ्रधिक संदृत्वपूर्ण भाग था ख़ुदाई ख़िद्मतगार 
या सुस़पोंश । इस आन्दोलन की नींव डालने वाले ख़ान अब्दुलगफ्फ़ारखस़ां 
हैं। खाँ साहब अहिंसा को प्यापक प्र्थ में मानते हैं । पहिले अहिंसक आंदोलन 
में जब गांधीजी ने देश को रौलट बिल का निषेध करने की संज्ञाह दी थी उसी 
समय खो साहब ने कांग्रे स के बाहर इसे आन्दोलन का संगठन किया था। 
'धीरें-बीरे यह आन्दोलन कांग्रेस के समीप आता गया और देश के बटवारे के 
पहिले, कई वर्षों से वह कांग्रेस का अद्गज थां | 
५  जैख़नपोशों की संख्या सन्‌ १६३८ में एक लाख से अधिक थी। वह 
अवेत्निक स्वयंसेवक थे और अपनी चदीं स्वयं लाते थे। उनकी अ्र्ध-फौजी 


१, ह०, १८-६-रशे८, पु० १४० | 
र्‌ ह्‌०, २१-१०-४३६, 9० ३५१० ॥ 


१६० सर्वोदय-तत्त्व-द्शेन 


क़वायद की शिक्षा मिलती थी और उनका अनुशासन हिन्दुस्तान के अन्य प्रांतों 
के स्वयंसेवकों की अपेक्षा अधिक अच्छा] था। सन्‌ १६३०-३३ के श्रांदोलन में 
सरकारी दमन भारत के किसी भी भाग में हृतना कठोर और अप्रत्याचारपूर्ण 
न था जितना कि सीमाग्रांत में और न फ्िसी दूसरे प्राँत के सत्याम्रह्तियों ने 
इतनी वीरता और श्रष्टिंसा के साथ उसका सामना किया था जैसा कि सुर्ख- 
पोर्शों ने । गांधीजी सुर्ख़पोश आन्दोलन को बहुत महत्व देते थे । डनकी संख्या 
और सफलता के अतिरिक्त यह थान्दोलन बहुत कुछ वीरों की अहिंसा का 
प्रयोग था । सीमाप्रांत के निवासी संसार के श्रधिकतम युद्धप्रिय मनुष्यों में से 
हैं। हिंसा और बदला उनकी त्रिशेषता है। बदला लेना पढानों की प्रतिष्ठा- 
नियसावली का आवश्यक भाग है। कहा जाता है कि प्रत्येक पठान अपने 
द्वारा की हुईं दृत्याश्रों की गिनती रखता दे और अ्रपने शन्नुओं को याद 
रखता है। छुछु वर्ष पहले ख़ान भव्दुलगफ़्फ़ार ख़ो की राय थी कि अहिंसा ने 
सुख़पोशों के साहस को बढ़ा दिया था और उनके मरूगढ़ों को कम कर दिया 
था ।* बाद में खान अ्रब्दुलगफ्फ़ार ख़ोँ ने ख़ुदाई ख़िद्सतगारों को रचनात्मक 
कार्यक्रम की शिक्षा देने के लिए सरदर्याव से एक केन्द्र स्थापित किया। वह्द 
भारत के विभाजन के विरुद्ध थे। विभाजन के बाद उन्होंने खुदाई ख़िद्मत- 
गार आन्दोलन को पाकिस्तान के अ्रन्य सूर्बो में भी फेलाने का और उसको 
पाकिस्तान पीएुल्स पार्टी का--जिसकी स्थापना सन्‌ १६४८ ई० में हुई थी-- 
स्वयंसेवक दल बनाने का निश्चय किया। किन्तु वह और उनके साथी फ्रेद 
फर लिए गये हैं, उनको लम्बी सज्ञायं दी गई हैं श्रौर खुदाई ख़िदमतगारों 
पर कठोर दमन हो रहा है । 

सन्‌ १६३८ तक सुम्नपोश गांधीजी के श्रादर्श से पीछे थे । उनकी श्रहिंसा 
रजन तिक च्षेत्र तक मर्यादित थी । लेकिन गांधीजी आशापूर्ण थे कि अपने 
महान्‌ नेता के पथ-प्रदर्शन में सुख़पोश सच्ची, वीरों की भ्रहिंसा का विकास कर 
सकगे । सन्‌ १६३८ में उन्होंने ज़ॉ साहव के संयोग से झान्दोलन के नव- 
संगठन की योजना वनाईं थी । विशेष रूप से उन्होंने इस थात पर ज्ञौर ढिया 
था कि सप्यी श्रहिंसा के विकास के लिए यह आवश्यक दे कि सुर्ँख़पोश 
रचनात्मक कार्यक्रम को अपनाएँ ।* 

अनुशासन 

गांघीजी ने सत्याग्रही स्वयंसेवकों के अनुशासन के पश्न पर बहुत 

रै, ह०, र८घ-प८-४०, पघृ० २२४, २१-८-४०, प्०७ २२४। 


२, हरिजन), अक्तूबर, नवम्बर, १६३१८ मे “इन दि फ्रन्ट्यर प्रार्विंस! शीर्षक 
लेस देखिये । 
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विचार किया था। उनका विश्वास था 'क अहिंसक प्रतिरोध की सफलता 
पर्याप्त अनुशासन पर निर्भर है । 

अनुशासन का उद्देश्य है सत्याग्रही की आत्म-शक्ति या नेतिक-शक्ति का 
विकास जिससे सत्याग्रही सबके साथ अपनी आध्यात्मिक और नेतिक एकता 
का अ्रजुभव कर सके ।* सत्याग्रही को बदले के लिए सी दूसरों की जान न 
लेना चाहिए और उसमें बिना बदला लिए सौत का सामना करने का साहस 
होना चाहिए ।* इसके लिए सेवा, बलिदान और त्याग की भावना का 
विकसित होना भ्रावश्यक है ' सत्याग्रहियों में अजुशासन दृढ करने का सर्वश्रेष्ठ 
साधन है रचनात्मक कार्यक्रम | 

सन्‌ १६२१ में गांधीजी ने एक प्रतिज्ञापत्र तेयार किया था। इसमें 
सत्याग्रही स्वयंसेवक के लिए आवश्यक शह्ुशासन का समावेश था। सन्‌ 
१६३० में उन्होंने श्रदुशासन को निश्चित रूप देने के ल्षिण १६ नियम बनाये 
थे। इस अध्याय के परिशिष्ट में यह प्रतिज्ञापत्न और नियस दिये गये हैं। सन्‌ 
१६३६ में गांधीजी ने सत्याग्रही की योग्यता का संक्षिप्त वर्णन इस प्रकार 
किया था --- 

१ उसको ईश्वर में जीवित श्रद्धा होनी चाहिए । 

२ उसको सत्य और अहिंसा मे धार्मिक सिद्धांतों की भांति च्रिश्वास 
होना चाहिए और इसलिये मनुष्य स्वभाव को उस अच्छाई में श्रद्धा होना 
चाहिए जिसको वह कष्ट-सह्दन से अभिष्मक्त होमे वाले अपने ख़त्य और प्रेम 
से जाग्रृत करना चाहता है । । 

३ उसका जीवन पविन्न होना चाहिए और उसे अपने उद्देश्य के लिए 
अपने जीवन और सम्पत्ति के बलिदान के लिए तेयार रहना चाहिए-।* 


१, अहिंसा के आदर्श मे जीव-जन्तुओ के साथ मनुष्य के संबंध का भी समावेश 
है; लेकिन का्नेस के समान राजनैतिक सस्था मे अहिंसा मनुष्यो तक सीमित 
थी । अहिंसा मे जीव-जन्तुओ के साथ मनुष्य के सबंध को सम्मिलित करने 
मे ऐसी सस्था की सदस्यता से लाखों मनुष्यों को अलग रखना पडता और 
यह बात समाज में पाशविक शक्ति के स्थान मे प्रेम के नियम को स्थापित 
करने के प्रयत्न में विष्म डालती है। ह०, (१४-३-३६, प० २८४ । 

२, ह०, ८-६-४६, घृ० १६६ | । । 

हे, ६०, २४-२-३६, पृ० ६४ | के, 

४, संपत्ति से वंचित होने के लिए तैयार रहने के सबध में गांधीजी का रुख 
अपरिग्रह के आदश पर आधारित है। कहा जाता है कि सन्‌ १६२०स्मे 
गाधीजी को इसमें आपत्ति न थी कि सत्याग्रही सरकार ' द्वास  ज़ब्त किए 


श्ध्र्‌ सर्वोदिय तसव-दशं ने 


४ उसे अभ्यस्त खादी पहिनने वाला और कातने वाला होना चाहिए। 

& उसे शराब और दूसरे नशों के उपयोग से मुक्त द्ोना चाहिए। 

६ उसे समय-समग्र पर निर्धारित अजुशासन के सब नियमों का हृदय 
से इृच्छापर्वक परल्लन करना चाहिए | 

७ उसे जेल के नियमों का पालन करना चादिएु, जब तक यह नियम 
विशेष रूप से उसके आस्म-सम्सान पर प्रहार करने को न बनाए गए हैं। 

अनुशासन की पर्याप्तता का चिन्ह यह है कि खय॑सेचकों से श्रहिंसा 
फ्री भावना का विकास हो और उसका प्रभाव ख॑सेवर्कों के सम्पर्क में आने 
वाले प्रस्येक व्यक्ति पर पढ़े । अधिकतम उत्तेजना के होते हुए भी सत्याग्रही 
का संयम दृढ़ रहे थ्रौर वह अपने स्थान के हिंसक ज्यक्तियों को नियन्त्रण 
में रख सके ।* उन्हे विधायक कार्यक्रम में पूरे ध्यान के साथ लगना चाहिए । 
गांधीजी इस बात की आशा नहीं करते थे कि साधारण सत्याग्रद्दी को सत्याग्रह- 
विजन की पूरी जानकारी हो जाय भर उसका सम्पूर्ण आचरण अ्विंसा के 
सिद्धान्तों के अनुसार हो । उनके अनुसार “(पूर्ण अद्दिंसक ध्यक्तियों की फौज 
कभी भी न चन पाएगी । वह उन व्यक्तियों की बनेगी जो ईमानदारी से श्रहिंसा 
के अ्रनुसार चलने का प्रयत्न करेंगे !?९ न गांधीजी इसी बात की आशा करते 
ये कि साधारण सत्याग्रहियों में सेनापति की तरह साधन-शीलता हो । यह 
पर्याप्त होगा कि वह बफादारी के साथ सेनापति की श्लाज्ञा का पालन करें |? 


जाने या बेचे जाने से बचाने के लिए अ्रपनी संपत्ति को हस्तांतरित कर 
दे। उन्होंने इसको प्रोत्साहन नहीं दिया, लेकिन कप्ट-सहन की भर्यादा- 
निर्धारण का कार्य सत्याग्रहियों पर छोड़ दिया | सन्‌ १६३७-३८ में उन्होंने 
काम्रेस सरकारों द्वारा सत्याग्रहियों की ऐसी जमीनों की वापिसी को उचित 
बतलाया जिनको पिछली सरकार ने अपनी दमन-नीति के अनुसार, वदले की 
भावना से, असगत मालूम होने वाले कम दार्मो में वेच दिया था | लेकिन 
वह इस बात के विरुद्ध थे कि जब सरकार सत्याग्रहियों के हाथ में आ जाय 
तो अपनी हानि के लिए हरजाना मार्ग कर, उन पदों पर पुनर्नियुक्ति का 
प्रयत्त करके जिनसे वहा हटा दिए गए थे और यह दावा करके कि सरकारी 
नोकरियो में उनकी तरजीह मिले वह अपने पुराने बलिदानों का दाम 
उगाहने का प्रयल करें। (हिस्ट्री आव दि काग्रेस', पृ० २७४; ६० ३-१२-३८, 
पृ० रे६४ | 

१, ६०, २४-६-३२६, 0० १७४ | 

२, ६०, २१-७-४०, प्० २१४ | 

डे, ह्‌०, डेप ४०, पृ० २६२ | 
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लेकिन उनसे बिना नेताओं की देख-रेख के कार्य करने की क्षमता वा विकास 
होना चाहिए, क्योंकि नेताओं को तो सरकार किसी शसमय गिरफ्तार करके 
हटा सकती है। इसीलिए गांघीजी के अनुसार सत्याग्रह से, प्रत्येक सत्याग्नही 
सिपाही को ज़रा देर में स्वयं अपना नेता और सेनापति बनना पढ़ता है ।* 

यह आवश्यक नहीं है कि सत्याग्रही सिपाही को पश्चिसी ढँग की शिक्षा 
भिली हो | यह शिक्षा बहुत लामप्रद नहीं होती, वयोकि चह धन-लिप्सा, 
शक्ति-प्रियता आदि ग्रव्ृत्तियों को जाशुत करके व्यक्ति के लिए त्याग, सेवा 
और कष्ट-लहन कठित बना देती है। 


प्रचार 

नेता, उसके सहकारी और अहिंसक संस्था जनता में सत्याग्रह के आदर्श 
के प्रचार का प्रयत्न करते हैं | 

प्रचार ( प्रोपागैंडा ) करने का अर्थ है किसी विश्वास, चलन, व्यवहार, 
या दस्तूर का प्रसार करना या उनको फेलाना | पश्चिम सें प्रचार! के समानार्थक 
प्रोपागेंडा शब्द का श्रथ होता है किसी सिद्धांत या चलन, ध्यवद्दार या द॒स्तूर 
की उन्नति के लिए सुव्यवस्थित योजना या संगठित आन्दोलन ।* अधुनिक 
राज्य में प्रचार वह साधन है 'जिसका प्रयोग कोई सझुदाय ऊनमत को इस 
उद्देश्य से अपने नियंत्रण में रखने के लिए करता है कि वेह राज्य-शक्ति को 
प्राप्त कर ले, उसको अपने हाथ में सुरक्षित रख सके शोर उसका इृष्छानुसार 
प्रयोग कर सके । श्रन्तर्राष्ट्रीय युद्धों में और राजनेतिक संघर्षों में प्रचार का 
उपयोग अपने पक्त के अनुशासन और आत्म-विश्वास को दृढ करने ओर प्रतिपक्षी 
के अ्रनुशासन ओर आत्म-विश्वास को हानि पहुँचाने के लिए होता है। पश्चिम 
में प्रचार के रूप और साधनों का निर्धारण नीतिविहीन उपयोगिताचादी और 
अवसरवादी दृष्टिकोण से होता है। वहाँ के राजनीतिछ्ष श्रोर युद्धवादी उन 
सभी नेतिक या अनेतिक साधनों के प्रयोग के पक्षपाती हैं जिनसे उद्देश्य (सद्ध 
हो, अपने पक्ष की शक्ति बढ़े और विरोधी को हानि पहुंचे।.. 

पश्चिम का आधुनिक प्रचारक मनोविज्ञान-विशेषज्ञ,कुशल प्रतीक॑-निर्माता 


९, ह०, २८-७-४०, प्ृु० २२७ | न न 

२, ई० एज्० हैन्डर्सन के अनुसार प्रोपागैंडा, वह -प्रक्रिया है जिसमे समफ़ाने 
बुझाने की रीतियो द्वारा इस बात का-जान-बूक कर -प्रयत्न किया जाता है 
कि जिनमे प्रचार होता है वह खतन्‍्त्रतापूषंक सोचने-विचारने -के -पहले ही- 


प्रचारक के इच्छानुसार व्यवहार करें। देखिए. “जर्नल ऑफ सोशल 
साइकालोजी?, १६४५, श्८, पृ० ७१-८७ | ' 
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प्रभावोत्पादक शब्द-रचना में सिद्दहस, और सफल वक्ता होता है और चतुरतापूर्ण 
सुझावों हारा जनसाधारण को धोखे में डालकर उनकी भावनाश्रों को उत्तेजित 
करता है भौर अपनी दृच्छाहुसार उनसे व्यवद्दार करचाता है । आधुनिक प्रचार 
में सभी प्रकार के साधनों का प्रयोग होता है। शिक्षा और पन्न-पत्निकाएँ, 
जुलूस और प्रदर्शन, धोखेबाज़ी और यल-प्रयोग, घन और नौकरियों का लालच, 
नारों और साषणकला का जादू, चित्रकला, संगीत और नाव्यकल्ा-- इन सब 
का प्रचार-कला में महत्वपूर्ण स्थान है। वास्तव में श्राजकल प्रोपागैंडा या 
प्रचार पक्षपात रहित वैज्ञानिक विवेचन से और ठीक सच्चे समाचार से प्थक्‌ 
सममा जाता है । 

प्रचार के मासले सें गांधीजी में श्रौर पश्चिम के रुख़ से बुनियादी 
मतभेद है। वह इस वात के विरुद्ध थे कि जनमत का शोषण हो, या 
दुरुपयोग हो भ्ौर उस पर किसी राजनैतिक दुल या नेता का अनुचित 
अधिकार रहे । लेकिन चद् सत्य के प्रसार और जनमत को अ्रहिंसा की शिक्षा 
देने के अर्थ में प्रचार में विश्वास करते थे। सत्याम्रही के लिए यह पर्याप्त 
नहीं कि पद्द स्वयं सत्य भौर अर्ददिसा के आदर्शो पर चलते, उसे दूसरों की भी 
सहायता करना चाहिए, जिसमें वह इन आदुर्शों को समझ सके और उनके 
अजुसार रद्द सके । 

आदुर्शवादी दृष्टिकोण से सत्याग्रह या आत्म-शक्ति सौतिक साधनों से 
परे है और स्वय॑-प्रचारित है। जीवन ही आत्मा की भाषा, सत्य और भ्रहिंसा 
की अभिव्यक्ति है, न कि केवल बोले या लिखे हुए शब्द | जेसा कि गाघीजी 
ने एक बार कुछ ईसाई पादरियों से कद्दा था, “जेसे ही जीवन में आध्या- 
ह्मिक अभिव्यक्ति होती है, वेसे ही वातावरण प्रभावित द्योता है। जब मलुष्य 
सत्य के अनुसार रहता है, तब बोलने की इच्छा नहीं दोती । सत्य में शब्दों 
की भ्रधिकतम मिततवज्ययता होती है। इस प्रकार जीवन की अपेक्षा अधिक सद्ता 
था उसके (जीवन के) अ्रतिरिक्त कोई दूसरा प्रचार नहीं है ।”* “यह मेरा 
पक्का विश्वास है कि सत्य स्वयं कार्य करता है.. यदि हमारे अन्दर सत्य दै 
तो वह उन (जनता) तक बिना अ्यरन के पहुँच जायगा।? * 


इसलिए ख्त्याग्रह फा सच्चा आ्राधार है भ्रहिंसक मुक््यों के अनुसार रहना। 
गाँधीजी ने अपने एक साषण सें एक बार कहा था, “जो मेरे बताए सीघे- 
सादे सत्यों में विश्वास करते हैं वद्द उनका प्रचार केवल उनके अनुसार रहकर 


१, ह०, १९-१२-१६३६, पृ० रे#रे | 
२, मीण, “ग्लीनिग्ज़ञ'; ए० २० | 
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ही कर सकते हैं ।!?' अहिंसा के सिद्धान्तों के अनुकुल जीवन जनता की म्रत्यक्ष, 
ब्यक्तिगत सेवा का जीवन हैं; सेवा में कष्टटसहन अनिवार्य है ओर सेवा ओ्रोर 
कष्ट-सहन का अधिकतम प्रभाव तब पढता है जब सत्याग्रह्दी उनके बारे में मौन 
रहता है शोर उनका विज्ञापन नहीं करता | गांधीजी के शब्दों में, “, .. ,. . 
भाषणों और दूसरे दिखावटी कार्यों को श्रपेत्षा सत्य और प्रेम के मौन कार्य 
का--जिसका प्रदर्शन नही क्रिया जाता--परिणास कहीं अधिक स्थायी होता 
हे २ 

श्रहिंसक मूल्यों के अनुकूल जीवन का अर्थ है विचार पर निय॑त्रण और 
पूरी तरह नियंत्रित विचार अधिकतम शक्तिशाली होते हैं और कभी व्यर्थ 
नहीं जाते। “विचार के ऊपर नियंत्रण का अर्थ है अल्पतस शक्ति से अधिकतस 
काय । यदि हममें वह नियंत्रण होता, तो हमें उतना धोर प्रयत्न न करना 
पढता जितना हम करते हैं। अहिंसक काय का अर्थ है बहुत मौत काये और 
बहुत ही कम लिखना या बोलना ॥?र 


निस्संदेह सत्याग्रह का जितना प्रचार कष्ट-सहदन और सेचा सें प्रकट होने 
वाले प्रेम से होता है उतना और किसी साधन से नहीं हो सकता, लेकिन 
पूर्ण मन्नुण्य होने के कारण सत्याग्रही का अपने विचार पर पूर्ण नियन्त्रण 
नहीं होता | इसलिए वह ससाचार-पन्र, भाषण, जुलूस, शोर उन अन्य सभी 
उचित साधनों का उपयोग करता है, जिनसे जन-साधारण मे सत्याग्रह के 
प्रतर मे सहायता मिले। इन साधनों के प्रयोग से कुछ भी स्वभावत्तः 
श्रनेतिक या अनुचित नहीं है । 


लेकिन यद्यपि प्रचार के यह साधारण साधन निर्दोष हैं, पर उनका 
स्थान सेवा के बाद आता है और सेवा को भुज्ञाकर सब ध्यान इन्हीं साधनों 
तक सीमित रखना अनुचित है। सन्‌ १६३६ में गांधी-सलेवा-संघ के सदस्यों 
ने गांधीजी की शिक्षाओं को जनता में फेलाने के लिए संगठित प्रचार की 
आवश्यकता पर ज़ोर दिया। गांधीजी की राय थी कि सत्याग्रह का प्रदर्शन 
केवल सत्याग्रही के जीवन से हो सकता है, लेझिन दूसरे साधनों का भी 
उपयोग द्वो सकता दे । उन्होंने कद, “श्राप कद्द सकते हैं कि कार्यकर्त्ताओं 
की सहायता के लिए और आलोचकों को उत्तर देने के लिए. कितायों और 
समाचार-पन्नों की श्रावश्यकता है। ठीक है, जिन सिद्धांतों में सुमेश विश्वास है 


१, ६०, *८-३-३६, पृ० ४६ | 
२, यं० हँ०, ८-८-१६२६ | 
है. ६०, १०-६-३६, पु० १६० | 
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उनको समझाने के लिए जहाँ तक आवश्यक है में लिखता हूँ । लिखिए अगर 
आप यह महसूस करते हैं कि बिना लिखे आपका काम नहीं चल सकता। 
लेकिन किताबें न प्रकाशित कर सकने के कारण न तो आपके काम में विष्न 
पड़ना चाहिए न जनता का उत्साह घटना चाहिए |?" 

समाचार-पत्र और प्रचार के दूसरे साधन सत्य और अ्रद्दिंसा के प्रतिकूल 
नहीं होना चाहिए भौर ज़ोर उनकी गति और परिमाण पर नहीं बल्कि उनकी 
शुद्धता और नेतिकता पर द्वोना चाहिए । उदाहरण के ज्षिए यद्द गांधीजी का 
अज्ञुभव था कि पेदुल दौरा करना मोटरकार और हवाई जहाज़ों के द्वारा 
आंधी की रफ्तार से दौरा करने की अ्रपेज्ञा बहुत भ्च्छा प्रचार है। गांधीजी 
ने देश में बहुत बार प्रचार के लिए दौरा किया था लेकिन इनमें अधिकतस 
प्रभावोत्पादक और हृदयग्राह्दी थे १६३० के सामृद्दिक सविनय आज्ञा-भंग के 
प्रारम्भ में डॉडी की ऐतिहासिक पेदुल यात्रा, और सन्‌ १६४७ में गांधीजी का 
विना साथियों के अकेले, बंगे, ज़ख्सी पेरों नोआखाली कय पैदल दौरा । 


भाषण 


गांधीजी बहुत अ्रधिक उत्साह को अविश्वास की दृष्टि से देखते थे और 
जन प्रदर्शनों ओर नारों को प्रोत्साहन नहीं देते थे जिनमें क्रोध और असहिष्णुत्ता 
की बू आती हो ।* सत्याग्नहियों की सभाश्रों मे वह अनुशासन पर, अ्रप्रिय 
बात के प्रति सहिष्णुता पर और भाषणों के समय श्रोताओं के स्वीकृति या 
अस्वीकृति के न प्रदर्शित करने पर ज़ोर देते थे । 

सत्याग्रहियों के भाषणों में असत्य और शअतिशयोक्ति लेशमात्र भी न 
होता चाहिए और वक्ता को श्रोताओं में क्रोध या घुणा की हिंसक भावनाओं 
कौ उत्तेजित दरने का प्रयत्न न करना चाहिए। इसका यह अर्थ नहीं कि 
सत्याअही के भाषण प्रभावहीन होते हैं। सत्य का ज दू की तरद्द असर होता 
है। सत्य से अधिक प्रभावशाली और कुछ भी नहीं दो सकता। गांधीजी के 
भाषणों की भाषा में रामायण, महाभारत और बाइबिल की-सी सादगी होती 
थी । उनमें हिटलर के भाषणों का-सा चीखने, चिछाने और नाटकीय ढंग से 
जनता को भुलावे में डालने के प्रयत्न का सवंधा अभाव था। लेकिन उनके 


१ ह०, रे८-२३-१६२६, ए० ४६-५० | 

२. जलूसों प्रदशनों आदि का प्रबन्ध सत्याग्रहियों को किस प्रकार करना चाहिए 
इसके सम्बन्ध में गाँधीजी के विस्तृत निर्देशों के लिए देखिए | य० इ०; 
भा० १, ए० ३१४-२६ और ४४२-४४ | 

३, 'स्पीचेज?, पृ० ४४४-४६ और ४४४-४५। 
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सादे भाषणों की जनता के हृदय पर गहरी छाप पढती थी और उनका जादू 
का सा असर होता था ।" 

वास्तव में गांधीजी प्रचार के साधनों के अधिकतस लाभपूर्ण उपयोग 
में सिदृहरुत थे। उनकी डांडी यात्रा और नोश्राखाली का दौरा, नमक 
बनाना, दक्षिण अ्रक्रीका से परचानों की और भारतवर्ष मे विक्लायती कपडों 
की होली, और हड्तालें? इस सम्बन्ध में गांधीजी की प्रभावोत्पादक प्रचार- 
कुशलता के कुछ प्रसाण हैं। अपनी आत्स-कथा ले वह दो भाषणों सें भेद 
करते हैं, एक तो तक॑पुर्ण भाषण था ओर दूसरे का उद्देश्य था जनता को 
प्रभावित करना । * युद्ध के पहले जब कांग्रेस प्रान्तों में शासन-भार स्वीकार 
करने वाली थी को गांधीजी ने यह मत प्रकट किया था कि कांग्रेस के शासन 
का प्रारंभ किसी ऐसी बात से होना चाहिए जिससे जनता बहुत प्रभावित हो ।४ 

भारतीय जनता पर गांधीजी का दृढ़, दीघंकालीन प्रभाव उनके महान 
प्रचारक होने का प्रमाण है--प्रचारक पश्चिस से प्रचलित जनसत पर अनेत्तिक 
अधिकार स्थापित करने के लिए उसको ग्रुमराह करनेवाले के अर्थ में नहीं, 
बल्कि जनहित के लिए सत्य का प्रचार करनेवाले के अर्थ में । लगभग तीन 


१, गांधीजी के एक अंग्रेजी में दिये हुए भाषण का वर्णुन करते हुए क्ृष्णुदास 
लिखते हैं, “मैं नही जानता कि उसको वक्‍तृता कहू या देवी शक्ति से पूर्ण, 
प्रेरित भाषण। प्रत्येक शब्द उनके हृदय के अतरतम से आता था और 
जादू का सा काम करता था। इसलिए उनके शब्दों की ध्वनिमात्र श्रोताओं 
के हृदय को चीरकर प्रविष्ट हो जाती थी। जेसे-जेसे वह गभीरता से बोलते 
गए ऐसा मालूम होने लगा कि वह श्रोताओं के ऊपर जादू डाल रहे हो 
ओर सब हृदय बेबसी से उनकी ओर खिंच रहे हों | मैंने यह भी देखा कि 
जब वह बोल रहे थे उनकी आंखे भावनाशून्य थी और उनके हाथ पैर 
जरा भी हिलते-डुलते न थे। 'सेविन मसथ्स विध महात्मा गाधी', मा० १, 
पृ० ६१। उनके भाषणों पर अन्य ऐसे ही सतो के लिए देखिए रॉवाय 
वाकर, 'सोर्ड आफ गोल्ड” पृ० १२७, पोलक तथा अन्य लेखक, “महात्मा 
गाधी!, ए० ११४२-४३ | 

२. “दक्षिण अफ्रीका, उत्तराध, पृ० ३। 

३, हृंटर कमेटी के सामने गाधीजी ने अपनी गवाही मे कह्ष था कि हडताल 
सरकार और जनता के मन को प्रभावित करने के लिए, थी | य० इं०, 
भा० १, ४० २३ । 

४, आत्म-कथा', मा० ५, पृ० ३६ | 

४, ह०, ८-१-रे८, पु० ४१२। 


श्ध्द सर्वोदय-तत्त्व-द्र्श न 


दशाव्दियों तक भारतीय राजनीति में उनका प्राघान्य था और वह जनता के 
सच्चे प्रतिनिधि थे । उन्होंने जनता के दृष्टिकोण मे क्रान्तिकारी परिवर्तेत किया, 
पुराने रिवाजों को हटा दिया, पुराने मापदण्डो को वेकार कर दिया, नए 
प्रतीकों की रचना की और नए मूल्य समाज के सामने रखे । 

प्रचारक को हैसियत से उनके प्रभावशाली होने का कारण यह था कि 
जिस वात की वह शिक्षा देते थे ठीक उसीके श्रजुसार आचरण करते थे । 
लेखों और भाषणों में स्पष्ट प्रकक होनेवाला उनका सत्य और अहिंसा का 
प्रेस; इस बात की उपेक्षा कि यह ग्रेस उन्हें किधर, कितने कष्ट-सहन की ओर 
ले जायगा, उनका व्यापक श्रात्म-नियंत्रण; सच्चे सत्याग्रही की अविजित और 
अजय इृढ़ता के साथ-साथ डनकी नम्नता, सेवा के उद्देश्य से स्वीकृत उनके 
अपरिग्रह के श्रनवरत विकास का औ्रौर निर्धनों के साथ उनके ताद्ात्म्य का 
प्रतीक उनका लगभग नंगा शरीर--यह सय व्यक्तिगत जीवन की और प्रचारित 
सिद्धांवों की भसाधारण एकरूपठा के प्रद्शक थे। इस प्रकार उनकी प्रभाव- 
शक्ति का प्राथमिक कारण था उनके व्यक्तित्व की शक्ति, उनकी झाव्म-शक्ति । 


समाचार-पत्र 
गांधीजी ऐसे समाचार पत्रों के विरुद्ध थे जो लाभ की भावना से रोज़गार 
की तरद्द चलाए जाते हैं भौर जिनके ऊपर पृु“जीपतियों और विज्ञापनदाताओओं 
का अधिकार होता है। ऐसे समाचार पत्रों को ध्यान में रखकर ही सन्‌ १६२२ 
में विद्यार्थियों मे भाषण देते हुए उन्होंने सम्ताचार-पत्रों के नशे को 'दुयनीय 
ग्रीर भयानकः बताया था, क्‍योंकि “समाचार-पत्रों में महुप्योचित रुचि का 
कुछ नहीं होता । वनमें चरित्र-निर्माण सें सहायक कोई बात नहीं होती ।?' 


लेकिन ठीक प्रकार से स॑चालित पत्र सत्याग्रह में प्रबल शख्त्र की तरह 
काम करता है। दक्षिण श्रफ्रीका में प्रकाशित अपने पत्र 'हण्डियन ओपिनियन! 
के बारे में गांधीजी किखते हैं, यदि यह प्रख़यार न होता तो सत्याग्रह-संग्राम 
न चल सकता [?* भारतवर्ष के अहिंसक प्रतिरोध के भआान्दोलनों में यंग 
हण्डिया! और 'नवजीवन! श्रोर बाद में विभिन्न सापाशरों में प्रकाशित 'हरिजन! 
का वही सौरवपूर्ण स्थान था जो हरिठयन थोपिनियन का दक्षिण अफ्रीका के 
संग्रामों में था। यह पत्र गांघीजी के भरहिंसः जीवन के निचोद़ भर जनता 


१, यू० इ०, भा० २, प० शर०८ | 
श्ग्लंट के पत्रों की ऐसी ही आलोचना के लिए देरिए हिन्द॒स्वराज्य”, ० 
३६-३७ | 

२, आत्मकथा, भा० ४, श्र० १३ | 
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को सत्याग्रह का आंतरिक अर्थ समझाने का साधन थे ।* 

यदि समाचार-पन्नों को सामाजिक जीवन में उचित स्थान प्राप्त करना है 
तो सेवा उनका एकमान्न उद्देश्य होना चाहिण। उनको जनमत को शिक्षित 
करना चाहिए और उसको प्रकट करना चाहिए और राजनेतिक और सामाजिक 
कुरीतियों की ओर ध्यान आकृष्ट करना चाहिए । लेकिन कोई भी समाचार-पत्र 
तबतक सेवा के आदर्श पर नहीं चल सकता जबतक वह विज्ञापनदाताश्रों के 
आश्रय पर अबलंबित रहता है और अपने पृष्ठों को अश्लील विज्ञापनों से भ्रष्ट 
करता है | हसलिये समाचार-पत्र को स्वावलंबी होना चाहिए क्योंकि यह स्पष्ट 
प्रमाण है कि उसकी सेवा को समाज वांछुनीय समझता है ओर उसकी कदर 
करता है श्रोर चह समाज के ऊपर भारस्वरूप नहीं है । यदि समाचार-पन्नों को 
कुछ ज्ञाभ हो तो उसका उपयोग किसी विधायक सावंजनिक कार्य के लिए 
करना चाहिए। समाचार-पत्रों को प्रत्येक शब्द सोच विचार कर लिखना 
चाहिए और असत्य, अतिशयोक्ति और कट्ठता से बचना चाहिए ।* 

सत्याग्रह की लड़ाई में सरकार समाचार-पतन्नों की स्वतन्त्रता पर कडी 
रुकावर्ट लगा देती है। ऐसी हालत में गांधीजी समाचार-पत्रों को यह राय 
देते हैं कि या तो घह प्रकाशन बंद करदें या सरकार को चुनौती दें और उसके 
परिणाम को सहें | पिछले अहिंसक श्रान्दोलनों में जब सरकार ने सत्याग्रही 
पक्ष का ससर्थन करने वाले सब हिन्दी और अ्ँग्न ज्ञी समाचार-पत्नों को दबा दिया 
तो गांघीजी की राय से सत्याग्रहियों ने जनता के पास श्रपना संदेश पहुँचाने के 
लिए हाथ के लिखे छोटे समाचार-पत्रों का सहारा लिया। जिनको यह 
समाचार-पन्न मित्षते थे वह नक़ल्न करके उनको दूसरों के पास पहुँचाते थे और 
इस गरुणनविधि से सत्याग्रद्दियों का संदेश देश के बहुत बड़े हिस्से में पहुँच 
जाता था। एक प्रति को बहुत से आदमी पढ़ते थे । यह हरुतलिखित समाचार 
लोगों के हृदय पर सच्चाई, कष्ट सहने और परिणाम की उपेक्षा करने की गहरी 
छाप डालते थे। साधारण समाचार-पत्रों की अ्रपेत्ता यह हस्तलिखित पत्र 
साधारण जनसत को कहीं अधिक प्रभावित करते थे | 

जब १६४०-४१ का युद्ध-विरोधी सत्याग्रह प्रारम्भ हुआ तो यह डर था कि 
शायद सरकार कांग्रं स के सभी समाचार-पन्र बंद कर दे। गांधीजी ने छपे हुए 
समाचार-पत्नों के स्थान सें सुख द्वारा समाचारों को व्यापक रूप से फेलाने की 
१, आत्म-कथा?, भा० ४; अऋ० १३ ओर १४; “दक्षिण अफ्रीका), पूर्वाद्द, 

व ९२६ । 
२, ओआत्म-कथा”, भा० ४, आ० १३; “दक्षिण अफ्रीका”, पूवोदरू, अ० १६, 
यूं० इ०, भा० ९, ए० ३, १०३४, य० इं०, भा० २, पृ० ४-६ ॥ 


२०० सर्वोद्य-तत्त्व-द्शन 


राय दी । उन्होंने लिखा, “हरएक व्यक्ति अपना स्वय॑ चलता-फिरता अख़बार 
वन जाय और शुभ संत्राद को फेलाएु ..इसमें विचार यह है कि जो मेंने 
प्रामाणिक रूप से सुना है उसे अपने पढोसी को वतादोँ। इसे कोई भी 
सरकार दवा नहीं सकती । यह सस्ते-से-सस्ता अख़बार है ओर सरकार चाहे 
जितनी चतुर क्यों व हो उसकी बुद्धि की अवज्ञा करता है। इन चलते-फिरत्ते 
अख़बारों को अपने द्वारा दी हुई ज़बर के बारे में निश्चित होता चाहिए ।!?* 

संक्षेप में, सत्याग्रद्दी चार की शक्ति उसके उच्च नेतिक उद्देश्य की सब 
को प्रभावित करने की हुमता में और उसकी नितानत सखत्य-निष्ठा मे है।इस 
प्रचार के प्राथमिक साधन हैं. सेवा और कष्ट-लद्व और इसकी प्रभावशीलता 
का एक कारण यह भी है कि प्रचार के साघारण साधनों, भाषण , लेख हस्यादि ' 
की हमारे हृदय पर वह छाप नहीं पढ़ती जो उन व्यक्तियों की देखने कौ पढ़ती 
है, जो किसी आदर्श के अनुसार रहते हैं भौर उसके लिए कष्ट सहते हैं । 
कष्ट सहन करने याज्ञा सत्याग्रद्दी बुद्धि को द्वी नहीं, समम मनुष्य को प्रभावित 
करता है, आदश को स्पष्ट, सूसियान और जीवित बना देता है; और मनुष्य सें 
ऐसे स्थाई, हार्दिक विश्वास को उपजाता है जिसका प्रभाव उसके आचरण पर 
बौद्धिक धारणा की अपेक्षा कहीं अधिक पढ़ता है। प्रभाव के प्रश्न के अतिरिक्त 
प्रचार के साधारण साघन पु जीपतियों और शोषकों के द्वाथ में हैं और चर्तसान 
सामाजिक और श्ार्थिक संगठन में क्रांतिकारी परिवर्तन के लिए प्रयस्नशील 
सत्याग्रही उनका पूरो तरह उपयोग नहीं कर सकते । इसके विपरीत सेवा और 
बलिदान सें ऐसी कोई रुकावट नही, वद्ध सबको उपलब्ध हैं। 


रचनात्मक कार्य-क्रम 
सत्याग्रह के लिए सर्वश्रेष्ठ प्रचार है. रचनात्मक कार्य-क्रम । सत्य भौर 
प्रेम जीवनदायीं हें और सत्याआह के विनाशक सालूस होने वाले पर वास्तव 
में शुद्धकारी स्वरूप अहिंसक प्रतिरोध का उद्देश्य होता है पुनर्निर्माण के मार्ग 
की रुकावटों को दूर करना। विधायक कार्यक्रम “शआआन्तरिक विकास” के 
अतिरिक्त कुछ नहीं है । चह सत्य और अद्विसा की मूत्तिवान श्रभिव्यक्ति दे । 


रचता ओर प्रतिरोध 
भारत में भ्रद्धिसक पुनर्निर्माण को सुविधा के लिए गांधीजी ने 
अहिसात्मक प्रतिरोध द्वारा राजनेतिक दासता दूर करने का सफल प्रयत्न 
किया । लेकिन उनका सत था कि पुनर्निर्माण के कार्यो को राजनैतिक क्रात्ति 
की सफलता के समय तक स्थगित न कर देना चाहिए | गांधीजी अराजकता- 





2 ६०, १०-४६ १-४०, ० रे२४ | 
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वादी थे। वह शज्य-कार्य के परिसाण को अ्रत्पतस कर देना चाहते थे और 
स्वेच्छा से निर्माण किये हुए समुदायों के द्वारा आंतरिक सुधार में विश्वास 
करते थे । इसी कारण उनके अनुसार रचनात्मक, कार्यक्रम को अहिंसक प्रतिरोध 
के पहले और बाद भे भौर उसके साथ चलान रहना चाहिए। सत्याग्रही को 
चाहिए कि अन्यायपूर्ण पिछुडी हुई सामाजिक व्यवस्था के चिरुद्ध लड़ने के 
साथ-साथ पुनर्निर्माण का काय भी करता रहे । 

गांधीजी का विश्वास था कि बिना विधायक कार्य-क्रम पर ज़ोर दिए 
सत्याग्रह की लटाई कई कारणों से असम्भव है। पिरोबी से लडने के लिए 
सत्याग्रही को झआत्म-शुद्धि हारा आंतरिक शक्ति विकसित करना चाहिए । जान- 
बूफ कर सहयोगपूर्वेऊ किया हुआ सम्मिलित प्रयत्न इस आत्मशुद्धि का साधन 
है। दूसरों की छुराइयों के विरुद्ध लड़ना और अपनी उन्हीं बुराइयो की ओर 
से ऑख सूद लेना न तो सत्य है न अहिंसा। इस शुद्ूता का अथैन तो 
प्रदर्शन है न राजनेतिक आन्दोलन और जेलयात्ना की उत्तेजना। यह श्रात्मश॒द्धि 
है शान्तिसप, ठोस कार्य--जनता को प्रत्यक्ष, व्यक्तिगत सेवा, उनके लिए 
क्ष्ट-सहन, उसका संगठन, उनकों सत्याग्रह की शिक्षा देना और इस प्रकार 
दृढ़ निश्चय के शांतिमय वातावरण को उत्पन्न करना। स॑क्षेप मे विधायक कार्य- 
क्रम सेवा हारा सामूहिक शुद्धिकारी प्रयत्न है। वह “जन-प्रयास और जन- 
शिक्षा” है। 

यदि पुनर्निर्माण का कठिन, धीमा, परिश्रमपूर्ण काय सत्याग्रहियाँ को 
बहुत भ्राकर्षणहीन, सूना और तुच्छु मालूम हो, यदि वह केवल विरोधी से युद्ध 
करने को ही उत्सुक हो, तो प्रतिरोध विनाशक ओर हिंसापूर्ण - होगा, क्‍योंकि 
यह स्पष्ट चिन्ह है कि सत्याप्रहियों के हृदयों में हिंसा है और उनमें सेवा और 
अहिंसा की भावना की कमी है। एक बार गांधीजी ने कहा था, “सेचा की 
भावना के बिना जेल जाने, ्ञाठियाँ और सार खाने का प्रयत्न एक प्रकार की 
हिंसा है ।?९ सन्‌ १६४१ के एक वक्तव्य में उन्होंने लिखा था, ““बिचा 
विधायक कार्यक्रम की सहायता के सविनय आज्ञा-संग अपराधयुक्त है और 
निष्फल प्रयत्न है ।!??* सन्‌ १६४२ सें उन्होंने लिखा था, “जिसको रचनात्मक 
कार्यक्रम में विश्वास नहीं है उसको सेरी राय में भूखी जनता के लिए समूत्ति 
सहानुभूति नहीं है। जिसमे यह भावना नहीं है वह अहिंसक रींति से युद्ध नहीं 
कर सकता ।”!3 वास्तव में गांधीजी राजनेतिक कार्य की अपेक्षा रचनात्मक कार्य 


२, ६०, २५-३-२६, पृ० ६७ | 
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को बहुत अधिक महत्व देते थे । सन्‌ १६३१ मे उन्होंने लिखा था, “ . मेरा 
ससाज-सुधार का काय किसी प्रकार भी राजनेजिक कार्य के अधीन या उसकी 
झपेज्ञा कम (महत्व का) नहीं था। बात यह है कि जब मैंने देखा कि राजनेतिक 
कार्य की सहायता के बिना मेरा सासाजिक कार्य कुछ अंश में झसम्भच होगा 
तब मैंने उसको ( राजनेतिक कार्य को ) उस हृदु तक अपनाया जहाँ तक बह 
सामाजिक कार्य की सहायता करता था। इसलिए सुमे स्वीकार करना 
चाहिए कि, . .समाज-सुधार या आत्मशुद्धि का कार्य मुझे उस कार्य से जिसे 
केवल राजनेतिक कद्दा जाता है सौ-गुना अधिक प्रिय है ।”?१ 


विधायक कार्यक्रम के प्रभाव के बारे में गांधीजी ने लिखा था, “वह्द 
हमको शात और निश्चल करेगा । वह हसारी संगठन शक्ति को जाग्रत करेगा, 
चह हमें परिश्रमी बनाएगा । घह हमको स्पराज्य के योग्य बनावेगा, वह हमारे 
रक्त को ठंठा करेगा ।”* इस प्रकार विधायक कार्यक्रम नये सत्याग्रही र॑ंगरूट 
को अलुशासनपूर्ण सिपाही बना देगा । वद्द सस्याप्रद्दियों की सच्चाई की अचूक 
परख है श्रीर अवसरवादियों और दुर्बलों का निराकरण कर देता है । 

सत्याग्रह को लड़ाई में) सफलता तबतक असंभव है जबतक 
सत्याग्रहियों को जनता का सच्चा सहयोग और उनके ऊपर ऐसा नियंत्रण 
प्राप्त न द्वो जाय जिससे कि जनता हिसा से अलग रहे । इस निय॑त्रण को 
प्राप्त करने का एकमात्र सार्ग है जनता के हृदय को जीतना ओर उनके साथ 
जीवित सम्पक स्थापित करना । यद्द तभी सस्भव द्वै जब कि सत्याग्रही उनके 
(जनसाधारण) लिए, उनके द्वारा ओर उनके बीच में, उनके सरक्षकों की तरह 
नहीं, उनके सेवकों की तरह काम करें ।? जेसा कि गांधीजी ने सन्‌ १६३० ६० 
में कहा था, विधायक कार्यक्रम जनता को और उनके नेताओं को साथ-साथ 
लाएगा और जनता नेताओं में पूरी तरद्द विश्वास करना सीखेगी । लगातार 
विधायक कार्यक्रम चलाने से उत्पन्न विश्वास संकट के समय अनमोल सम्पत्ति 
है। * रचनात्मक कार्य केवल सध्याग्रही की सच्चाई का प्रमाण ही नहीं है 
बल्कि वह जनता को सत्याग्रही की शोषण का अन्त करने और उनकी स्थिति 
को सुधारने की क्षमता भी दिखलाता है और यह बात केवल भाषणों या 
लेखों से नहीं हो सकती । विधायक कार्यक्रम विरोधी को साच्याग्रद्दी के 
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अ्रहिंसक इरादे का विश्वास दिलाता है। “इसलिए सत्याग्रही सेना के लिए 
रचनात्मक कार्यक्रम वेसा ही है जेसे क़वायद इत्यादि हिंसक युद्ध के लिए 
तैयार की हुई सेना के लिए ।?”* “जेसे फौजो शिक्षा सशस्त्र विद्नोह्द के लिए 
आवश्यक है ठीक वैसे ही रचनात्मक प्रयत्न में शिक्षा सविनय प्रतिरोध के लिए 
उतनी ही आवश्यक है ।”* 

दक्षिण अफ्रीका की सबसे पहली सत्याग्रही लडाई के समय भी 
गांधीजो ने आंतरिक सुधार सम्बन्धी रचनात्मक कार्य पर ज़ोर दिया था।र 
सन्‌ १६२० ई० में गांधीजी ने रचनात्मक कार्यक्रम कांग्रेस के द्वारा भारतवर्ष 
के सामने रक्‍्खा था । उस समय से कार्यक्रम की आवश्यकता और प्रभावो- 
त्पादकता मे उनकी श्रद्धा बढ़ती गई और इस बात पर उनका अनुरोध ज़्यादा 
होता गया कि संग्राम के पहल्ले नेतिक शक्ति को विकसित करने के लिए और 
अनुशाप्तन को दृढ़ करने के ज्षिणु ओर संग्राम के बाद सुसंगठित होने के लिए 
श्रौर जीत के नशे से या हार की उदासी से बचने लिए विधायक कार्यक्रम 
सत्याग्रही के लिए आवश्यक है। 

गांधीजी ने सन्‌ १६३० में लिखा था, “विधायक कार्यक्रम किसी विशेष 
प्रकार के अन्याय को दूर करने के लिए की गईं स्थानीय सविनय अरचजक्ञा के 
लिए जेसा कि बारदोली का मामला था श्रावश्यक नहीं है। स्थानविशेष में 
सीमित निश्चित सामान्य शिकायत (स्थानीय सविनय अवज्ञा के लिए) काफ़ी 
है, लेकिन खराज्य ऐसी अनिश्चित बात के लिए लोगों को अखिल-भारत के 
द्वित के कार्य करने में पहले से शिक्षा मिलना आवश्यक है।”* लेकिन जेसा 
कि आ्रार० बी० ग्रंग ने लिखा है, “बारदोली के मामले में भी गांधीजी ने 
सफलता का बहुत बडा कारण यह बताया था कि बारदोली सत्याग्रह के 
चुसात साल पहले से वहां सामाजिक और आर्थिक खुधार का विधायक 
कार्यक्रम चलता रहा था ।??५ 

शुद्धकारी ( भ्रतिरोध सम्बन्धी ) और विधायक कार्ये सत्याग्रह के 
निषेघात्मक शर भावात्सक रूप हैं और इनसे से प्रत्येक दूसरे के लिए 
अ्रनिचाय है। प्रतिरोध के अद्विंसक रहने के लिए यद्द आवश्यक है कि वह 

विधाग्रक कार्यक्रम पर आ्राश्चित हो और उसके परिणामस्वरूप इस कार्यक्रम 
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को प्रोत्साहन मिले | दूसरी ओर इस अपूर्ण संसार सें पुनरंचना में कभी-कभी 
अढ्चनें पड़ेगीं और उन्हें दूर फरने के लिए पतिरोध अनिवाय हो जायगा। 
लेक्नि प्रतिरोध की अपेक्षा विधायक कार्य अधिक महत्वपूर्ण है। प्रतिरोध के 
विपरीत विधायक कार्यक्र्स में अनुचित दवाव, हिंसा और पार्खंड की 
गुलाइश नहीं है। * विधायक कार्य प्रतिरोध की तरह विरोधी में हिंसक 
भावनाज्नों को उत्तेजित नहीं करता । इसके श्रतिरिक्त परठन्‍्त्र देशों में जितना 
झधिक विधायक अहिंसा का अभ्यास किया जावेगा उतनी ही कस स्वतन्त्रता 
प्राप्त के उद्देश्य से सविनय श्रवज्ञा की श्रावश्यकता पडेगी ।* गांधीजी इस 
कार्यक्रम शो निश्चित रूप से, घुद्धिमानी से ओर स्वेच्छा से अपनाने को 
स्वतन्त्रता के सार की प्राप्ति कहते थे; और उनका विश्वास था कि इसके बाद 
राजनेतिक शक्ति जनता के हाथ में श्रा जायगी ।? इसी कारण वह विधायक 
कार्यक्रम को “अहविसात्मक प्रयत्न का स्थायी अंश”, “श्रहिंता के सक्रिय सिद्धांत 
की प्रतिमूत्ति” और “पूण रुव॒राज्य की रचना” कहते ये ।* 

ऊपर तीसरे प्रध्याय में हम यह बता चुके हैं कि किस प्रकार गांधोडी 
के अनुसार वीरों की श्रहिंसा वास्तविक जनतनन्‍्त्र के लिए आवश्यक है। गांधी- 
जी की जनतन्त्र की परिभाषा है, “स्वंजनहित की सेवा में जनता के सब 
भंशों के समग्र शारीरिक, आधथिक और आध्यात्सिक साधनों को कारगर बनाने 
की कला और डसका विज्ञान 7५ इस प्रकार विधायक कार्य-क्रम प्रादर्श 
८ गलन्त्र की फार्य-पद्धति है । 

ऊहाँ तक इस कार्य-क्रम में सम्मिलित कार्यों का सम्बन्ध है यदह्द ध्यान 
२ना चाहिए कि गांधीजी की धारणा का रघनात्मक कार्य-क्रम भ्रह्िंसक 
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प्पातेज', पृ० १४३ | २७ अक्तूबर सन्‌ १६४४ के एक वक्तव्य में गाधीजी 

कहते €, “रचनात्मक कार्यक्रम पूर्ण खराज्य को जीतने का अहिंसक और 

सच्चा मार्ग है | इसको समग्रता मे पूरा करना पूर्ण ख़तन्त्रता है। आधार 

से राष्ट्र की स्वना करने के लिए समग्र विधायक कार्यक्रम में लगे हुए ४० 

करोड़ मनुप्यो वी कल्पना कीजिए । क्या कोई इस वात का विरोध कर 

सकत। है कि उसका अर्थ होगा पूरे अर्थ मे सम्पूर्ण स्वतन्त्रता जिसमे विदेशी 

आविपत्व का हटाना सम्मिलित होगा १? 
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राज्य की व्यवस्था के विकास का ढाँचा है। वह वर्तमान सामाजिक सद्भठन 
के इस प्रकार पुनर्निर्माण का प्रयत्न है कि शोषण और अन्याय दूर हो जाय॑ 
और राष्ट्र की सजन-शक्ति श्रौर संस्कृति स्वेच्छा से सादगी और अक्नत्रिसता 
को अपनाने से जाग्रत और परिष्कृत हो जायें। अहिंसक जीवन का अनियाये 
रूप से अर्थ है विकेन्द्रित घरेलू धन्‍्धे और स्वावलम्बी स्वयं-संचालित 
सत्याग्रही ग्राम्य समाज । 
कार्य-क्रम की पद्धति व्यक्तिवादी है। गांधीजी का विश्वास है कि समझ 

देश में क्रांति को सफल बनाने के ल्लिए सत्याग्रही को चाहिए कि चद्द अपने 
प्रयत्न को किसी स्थानविशेष में किसी गाँव या क़सबे में और वहाँ सी कुछ 
विशेष व्यक्तियों में केन्द्रित करे । व्यष्टि या व्यक्ति एक निश्चित, जीजित, 
समूर्ति सत्ता है, जबकि समष्टि अद्श्य, अ्रनिश्चित वलपना है। व्यक्ति के सुधार 
के परिणासस्ररूप समष्टि भी सुधर जायगा। यदि गाँव के कुछ आदमी 
सत्याप्रही के दृष्टान्त से प्रभावित हो जायें और जीवन के अ्रद्विंसक मार्ग को अपना 
लें तो उस स्थान का पुनर्निर्माण सुगम हो जायगा। इसी प्रकार यदि कुछ 
गाँवों फी समस्याएँ सुलर जाएँ और उनमें सहयोग की भावना इढ हो जाय 
तो पूरा ज़िला आसानी से सुधर जायग" और इसी प्रकार यह प्रक्रिया बढ़ती 
चलेगी । गांधीजी ने सेवाग्रास को इसी प्रकार के तक के कारण अपना निवास- 
स्थान बनाया था। उनकी राय थी कि “रचनात्मक काये के खाथ पूरा न्याय 
करने के लिए उसे उसकी उपयोगिता के अज्ञुसार महत्व देना चाहिए ओर 
राजनेतिक कार्य का परिशिष्ट न बना देना चाहिये ।?** 

भारतवर्ष का विधायक कारय-क्रम आवश्यक रूप से ग्राम-क्रार्य है। गांधीजी 
इस कार्य-क्रम में १८ बातों को सस्मिल्षित करते थे और यह वे बातें हैं जो 
राष्ट्र की पूर्ण स्वतंत्रता के ल्षिए अनियाये हैं। थे बातें निम्नलिखित हैं :-- 
साम्प्रदायिक एकता; 
अस्पृश्यता-निवारण, 
मथ-निषेध है 
खादी; 
दूसरे ग्रामोद्योग, 
गाँव की सफाई; 
नह या बुनियादी तालीस; 
प्रौद-शिक्षा; 
आदिवासियों की सेवा; 
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१० स्त्रियों की उन्नति, 

११ स्वास्थ्य भ्रोर सफाई की शिक्षा, 

१२ राष्ट्र-भाषा का प्रचार, 

१३ स्वभाषा-प्रेम, 

१४ आशिक समानता के लिए प्रयत्न, 

१६-१७ किसानों, मजदूरों और विद्यार्थियों का संगठन; भौर 
१८ आ्राकृतिक चिकित्सा । 


कार्य-क्रम का आर्थिक भाग 


इनमें से गांधीजी आर्थिक भाग को विशेषकर खादी को थ्रधिकतम 
महत््व देते थे। चह्द आर्थिक प्रश्नों पर मह्ुष्य की नेतिक भलाई के इष्टि- 
कोण से विचार करते थे । उनका शार्थिक दृष्टिकोण अपरिभ्रद, अस्तेय, शरीर- 
श्रम और स्वदेशी के श्रादर्शा से निर्धारित हुआ था। श्रार्थिक समता का 
आदर्श उनको बहुत प्रिय था क्योंकि विज्ञासिता और भुखमरी का एक साथ 
अस्तित्व शोषण और जीवन की निष्फलता का द्योतक है और घनो और 
निर्धन दोनों के लिये आध्यात्मिक एकता की अ्रनुभूति कठिन कर देता है। 
गांधीजी के अश्रजञुसार ग्राथिक समता के लिये कार्य करना भ्रहंसक सवतंत्रता 
की श्रेष्ठ कुक्षी है क्योंकि अद्विंसक राज्य तबतक असम्भव है जबतक गरीबों- 
अमीरों के बीच की गहरी खाई पाट नहीं दी जाती और उनका संँधषे समाप्त नहीं 
हो जाता ।१ शभ्रार्थिक समता से गांधीजी का श्र्थ पूर्ण समता की स्थिति 
नहीं बल्कि लगभग समता की स्थिति है। “आश््थिक समता का यह श्रर्थ कभी 
नहीं सममस्घना चाहिये कि दर एक व्यक्ति के पास यराबर परिमाण में सांसारिक 
चस्तुएँ हों, लेकिन उसका यह श्रर्थ है कि हरएक के पास रहने को ठीक 
मकान हो, खाने को काफ़ी युक्त भ्राद्दार हो भर शरीर ढकने को काफ़ी खादी 
हो। उसका यह भी श्र्थ है कि आज की निदेय अससमता शुद्ध अहिंसक 
साधनों से हटा दी जायगी 7? * 

सन्‌ १६४७ में गांधीजी ने यह संत प्रकट क्रिया था कि यदि भारत को 
आदर्श देश वनना है तो ईमानदारी से दिन भर काम करने वालों की आय चाहे 
च॒द्द भंगी हों, चाद्दे वकील, या डाक्टर, या श्रन्य घन्धे वाले-- बराबर होनी 
पाहिए। जवतक समता की यह स्थिति सम्भव न हो तवतक आय के उच्चतम 


१. कास्ट्रक्टिव प्रोग्राम पृ० श्८ | 
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शौर निम्नतम स्तरों के अ्रन्तर को कम करने का प्रयत्न करना चाहिए।* 

समाज को समता के आदर्श की ओर ले जाने के लिए सत्याग्रही 
अहिंसक साधनों द्वारा जनता का मत-परिवर्तन करेगा । इसके लिए वह अपने 
जीवन से प्रारम्भ करेगा और अधिकतम निर्धन व्यक्ति के आर्थिक स्तर को 
स्वेच्छा से स्वीकार करेगा । सत्याग्रही के व्यक्तिगत उदाहरण के श्रतिरिक्त 
गांधीजी धन-बाहुल्य और निर्घनता दोनों को हटाने के पक्त में थे। धन-बाहुल्य 
को दूर करने के लिए वह यथासंभव कानून द्वारा सम्पत्ति ज़ब्त करना या 
स्वामित्व का अ्रधिकार छीनना नहीं चाहे थे । धनिकों वो आथिक समता 
के आदर्श को अपनाने को और सम्पत्ति का टूस्टी या संरक्षक की हैसियत से 
निर्धनों के लाभ के लिए. उपयोग करने को तेयार करने के लिए गांधीजी 
समसाने-बुझाने, शिक्षा, अहिंसक असहयोग और दूसरे अहिंसक साधनों के 
प्रयोग के पक्त मे थे । 

गांधीजी के अनुसार आ्िक ससता के सिद्धांत के मूल में धनिकों के, 

उनकी अनावश्यक सम्पत्ति के सम्बन्ध में, संरक्षण ( ट्ृस्टीशिप ) की धारणा 
है। संरक्षण की पछति-का एकमान्न विकल्प है हिंसा। लेकिन हिंसा का 
प्रयोग समाज को लाभ के स्थान पर हानि पहुँचावेगा; क्‍योंकि समाज उन 
मनुष्यों की- जो धन-संचय करना चाहते हैँ---क्षमता को खो देगा । अ्रहिसक 
श्रसहयोग घनिकों से संरक्षण के आदश अ्रनुसार व्यवहार कराने का कारगर 
साधन है, क्योंकि ' घनी ससाज मे निर्धनों के सहयोग के बिना घन-संचय 
नहीं कर सकता । यदि इस बात का ज्ञान निर्धनों तक पहुँच जाय और उनमें 
फेल जाय तो वह शक्तिवान हो जायेंगे और यह जान जायेंगे कि किस प्रकार 
अपने को अद्विसा के द्वारा उन पीस देने वाली असमताओरं से मुक्त करें जिन्होंने 
उन्हें भुखभरी की सीमा तक पहुँचा दिया है।* 

जनता की दरिद्वता और बेकारी को दूर करने का उनका उपाय था 
खादी और दूसरे आम उद्योगों का पुनरोद्धार--अन्‍्य ग्रामोद्योग भी खादी का 
विस्तार हैं। खादी को गांधीजी श्रपने दो श्रेष्ठठम कार्यों में से एक मानते 
थे। इनसें से दूसरा हरिजन काये है।? खादी हिंसापूर्ण सम्पत्तिदरण का 


अधिकतस कारगर स्थानापन्न है।” उनके खादी-प्रेम का प्रसुख कारण उनके 
चर 
नंतिक सिद्धान्त हैं। 





१, ह०, १६-३-४७, ए० ६७, २३-३-४७, पु० ७८; १०-८-४७, पृ० २७४। 
२, ६०, र*ै-८-४०, पघु० २६० | 

रे. बिड़ला, बापू”, ० १६ । 

४, 8०५ २-१-३७. घु० ३७४७ | 


२०८ सर्वोद्य-तत्त्व-दशेन 


उनके अज्ुसार केन्द्रित उत्पादन और बडी मशीनें श्रहिंसा के विरुद्ध 
हैं। बढ़े पेमाने पर उत्पादन प्रकृति श्रौर मनुष्प का शोषण है और यह श्रहिसा 
का निषेध है । समझर-वृककर घरेलू धन्धों को अपनाना विश्व-शान्ति की ओर 
महत्वपूर्ण कदम है, क्योंऊि कच्चे माल की ग्राप्ति भौर बने माल की खपत के 
लिए पिछुढ़े देशों भौर बढ़े बाज़ारों पर अधिकार पर ही पनप सकने चाला 
बड़े पेमाने पर उत्पादन आधुनिक अ्रन्तर्राष््रीय होढ़, साम्राज्यवादी शोषण 
और युद्धों का श्रसुख कारण है । 

राष्ट्रीय मामलों में केन्द्रित उत्पादन लोकतंत्र को दोपपूर्ण बना देता दै । 
क्योंकि उसका परिणाम होता हैं आर्थिक शक्ति और उसी परिसाण में राज- 
नेतिक शक्ति का केन्द्रीकरण और इस शक्ति के दुरुपयोग की और स्वतन्त्रता 
के अपहरण को निरन्तर संभावना । 


केन्द्रित उत्पादन मज़दूरो की नेतिकता और चरित्र को हानि पहुचाता 
है। वह उनको गाँवों के घरेलू वातावरण १ शुद्धता और स्वाभाविकता से 
हटाकर वेतनभोंगी कर्मचारी बना देता है। वह श्रपना व्यक्ति-स्वात॑भ्य और 
आत्म-सम्मान खो बेठते हैं, उनकी सुझून-शक्ति, जिसके लिए घरेलू उद्योगों 
के प्रतिकूल केन्द्रित उत्पादन से ग'जाइश नहीं, कु'ठित हो जाती है, और वह 
मिलों की बढ़ी मशीनों के पुर्जे से हो जाते हैं । 

बढ़े पेमाने पर उत्पादन ग्रकृति-विरोधी भी है। खनिज कोयला और तेल 
जिनके द्वारा बढ़े कल-कारखाने चलते है मलुष्य जाति का सरक्तित शक्ति- 
संचय है। हस संचय के क्रमश. दास और इसके बढते हुए दामों के कारण 
कुछ विचारक इस परिणाम पर पहुँचे हैं कि संसार की शक्ति के आय-ब्यय 
को सत्तुलित रखने के ज्ञिए यह आवश्यक है कि उत्पादन घरेलू घन्धों के द्वारा 
हो। बढ़ी-बढ़ी सशीनों के विपरीत घरेलू धन्धों का आधार होता दै मलुप्य 
का शरीर-क्षम अर्थात्‌ पौधों और शाकपात से--जो पृथ्वी के तल पर शक्ति- 
प्राप्ति का चालू स्नोत है--प्राप्त शक्ति ।* इसके अतिरिक्त उद्योगीकरण के 
लिए घरेलू धन्धों की अपेक्षा कहीं भ्रधिक पूजी की आवश्यकता है, और 
बाज़ारों के सीमित होने के कारण और मुनाफ़ें को बढ़ाने के लिए अपेक्ताकृत कम 
श्रम से चलने वाली मशीनों के लगातार श्राविष्कार के कारण उद्योगीकरण से 
बेकारी घटने के स्थान में बढ़ती रहती है। इन दोषों के कारण गांधीजी 
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झौद्योगीकरण को मानवता के लिए श्राप और औद्योगिक सस्यता को अशुभ 
और एक रोग यताते थे ।* 

विकेंद्रित आर्थिक संगठन और घरेलू उद्योग धंधे इन सब बातों में बढ़ी 
मशीनों भ्रौर केंद्रित उत्पादन से श्रेष्ठ हैं। घरेलू उद्योग-घन्घे धन का लगभग 
समान भर न्‍्यायोचित त्रितरण करते हैं और बेकारी, नेतिक अवनति, फूँजी- 
पत्तियों और विशेषज्ञों द्वारा शोषण, शहरों की बृद्धि और केंद्वित उत्पादनों से 
संबंधित दूसरे दुगु णों को रोकते हैं ।' उत्पादन और वितरण को विकेन्द्रितत 
करने से आर्थिक जीवन बहुत कुछ स्वय॑-संचालित हो जाता है ओर घोखे- 
बाज़ी और सह की ग्ुजाहश नहीं रहती ।* घरेलू धंघों का अथ है कामगार 
के निवासख्यथान के स्वाभाविक वातावरण में हितकारी काय और उससे 
सबन्धित अनेक शारीरिक, आर्थिक, नेतिक और अन्य लाभ । यह धस्घे घरेलू 
जीवन की एकता और शुद्धता और कामगारों की कला, चतुरता, सुजन-शक्ति 
ओर उनकी स्वत॑त्रता, और सम्मान की भावना की रक्षा करते हैं। घरेलू घ॑धों 
पर आश्रित संस्कृति में सादगी और गाँवों की सद्तत्ता बढ़ती है । जान बूककर 
घरेलू धन्धों को अपनाने से गाँवों ओर देश में आर्थिक स्वावलंबन आएगा 
ओर जनता में सब प्रकार के अन्याय और अत्याचार का बहादुरी से सामना 
फरने की नंतिक शक्ति का घिकास होगा । 

चर्खा-संघ के आंक्ों से विशेष रूप से भारत के केन्द्रित वरस्र-ब्यवसाथ 
और चर्खा-संघ की प्‌/जी की, दोनों के कामगारों की संड्या की और मज़दूरी 
की, और दोनों प्रकार के घने हुए माल के मूल्य की तुलना से यह स्पष्ट है कि 
आध्िक दृष्टिकोण से विदेशी सरकार के समय में सी खादी का देश के श्रार्थिक 
जीवन सें महत्वपूर्ण स्थान था और उसे सफल धन्धा कहा जा सकता 





९, य० ३०, भा० २, ४० ११८७; १२-११-३१, पृ० ३४५ । 

२, यह हिसाब लगाया गया है कि भारतवर्ष के सूती कपड़े के कारखानों मे बिके 
माल का प्रतिशत २२ मजूरी का भाग होता है। खादी मे इस भाग का 
तलमीना ६० से ६६ प्रतिशत तक किया गया है| देंखिए ऊपर उद्धरित 
गांधीजी हिज़ लाइफ ऐंड बक', प० २१४ और “खादी जगत”, फरवरी 
१६४७, पए० ३३। हमारे देश के केन्द्रित वस्त्र व्यवसाय मे कुछ वर्ष पूर्व 
+० करोड़ रुपये की पू जी लगी थी। इस व्यवसाय ने सेन्‌ १६४० से १६४६ 
तक १४६ करोड़ का मुनाफा उठाया। एजेंटों का कमीशन, व्यापारियों का 
मुनाफा, छिपा कर लिया गया नफ़्ा यह सब इस मुनाफे के अलांवा है | 
खादी में इस मुनाफ़े का प्रश्न ही नही उठता। 

है, ६०) २-११-३४, प० ३०२ । 
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था।' निस्सन्देह खादी का दाम ख़रीदार को मिल के कपड़े से महंगा 
पढ़ता है; लेकिन गांधीजी के सिद्धान्तो के भ्र्यसार चर्खा-सघ फी नीति दै कि 
खादी पहनने चालों को स्वावलस्बी बनाया जाय और वह अपने काते हुए खूत 
का ही कपड़ा बनवा कर पहनें। घेय्य के साथ वेशानिऊ अजुसन्धानों द्वारा खादी 
के औज़ारों के सुधार से खादी के उत्पादन में बहुत उन्नति हो सकती दे । 
भोजन के याद बस अधिकतम सार्वभौसम आवश्यकता है । इसलिए 
गांधीजी का मत था कि कि खादी का देश के संगठन में वही स्थान है जो 
भानव शरीर में फेफड़े का। खादी एक फेफड़ा है, कृषि दूसरा ।* हमारे 
खेतिहर देश में किसान कुछ दिन बेकार रहता है। इस बेकारी को दूर करने 
का साधन खादी भर दूसरे घरेलू धन्धे हैं। गांधीजी खादी को गाँव के 
आर्थिक जीवन के सौर मण्डल का सूर्य बताते थे श्रौर दूसरे घरेलू धन्धों की 
ग्रहों से तुलना करते ये ।२ खेती सूर्य नहीं है और ग्रद्दों में से एक है क्‍योंकि 
खेती का नियन्त्रण सरकारी क़ानुन-कायदों से दोता है । इसके अलावा अपने 
वर्तमान रूप में केवल खेती उस परिसाण में नेतिक भौर मानसिक विकास 
का साधन नहीं हो सकती जिसमें खादी और दूसरे घरेलू घन्धे, जिनमें 
चतुरता और घुद्धि की श्रावश्यकता पढ़ती दै।* खादी की उन्नति का शअर्थ है 
ससार के इतिहास में स्वेच्छा पर आधारित अधिक्तस सहयोग । खादी का 
श्र्थ दे जन-प्रयास और जन-नियन्त्रण पर आधारित उत्पादन-प्रणाली । 
गांधीजी के श्रत्ुसार चर्खा पूर्ण जीवन का तत््वन्द्शन और अह्दिंसा 
का जींचित प्रतीक भी है।” अहिंसा की अभिव्यक्ति जनता की स्वार्थरदित 


१, देश भर में खादी की उत्पत्ति का अन्दाज लगाने के साधन अप्राष्य हैं | 
अखिल भारत चर्खा-सघ का जो वार्पिक हिसाब प्रकाशित होता है उससे कई 
गुना कार्य सघ के बाहर होता है । इस बाहर के कार्य में, जिसके आकड़े 
उपलब्ध नही, परम्परागत स्वय कत्ते सूत की मोटी खादी और अप्रमाणित 
खादी सम्मिलित है। सन्‌ १६४६ में चर्खा-सघ की पू जी २५४ लाख थी 
ओर पिछले २४ वर्षों में वह भारत के २४ हजार गाँवों के साढ़े चार लाख 
कत्तिनों और बुनकरो को सात करोड़ से अधिक रुपया मजदूरी के रूप में 
दे चुका था | ह०, २४-८-४६, २७७ | 

२, उनका १७-६-३४ का वक्तव्य | 

, य० इ०, भा० ३, पृ० ८४ | 

४, न्यू होराइज़न्स इन खादी वक! शीषक प्यारेलाल का वक्तव्य, २८-३- 
१६४४ | 

५, चर्खा सघ परिपत्र, १ (४-१२-४४ ), ४० २। 


न्प्ण 
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सेवा के कार्यों द्वारा होना चाहिए । गांधीजी चर्खे को उसकी अभिव्यक्ति का 
सर्वश्रेष्ठ साधन मानते थे ।* वह निधनों के उत्थान के लिए धनिकों की 
उत्सुकता का थोतक है। चर्खसा और शअ्रहिंसा एक दूसरे तक से भी संलग्न 
हैं। सन्‌ १६२० से चर्खा भारतवर्ष की आज़ादी की अहिंसात्मक लडाई 
से संबद्ध रहा है और विधायक कार्यक्रम मे उसका गौरवपूर्ण स्थान रहा है ।* 
इस प्रकार चर्खा नवीन सत्याग्रही संस्कृति का प्रतीक बन गया है। 

यह समस्तना भूल होगी कि गांधीजी का खादी का संदेश समरुत संसार 
के लिए नहीं केवल भारत की निधन जनता के लिए था। सन १६३४ में 

उन्होंने लिखा था, “मुझे इस बात में विश्वास नहीं है कि औद्योगीकरण किसी 

भी देश के लिये किसी भी दशा में आवश्यक है। में समरूता हूँ. कि डसका 
( चर्खे का ) सन्देश अमेरिका और समस्त संसार के लिये है।” उनको 
आशा थी कि जब पश्चिम के निवासी उसको स्वीकार करेंगे तो वह चरखे की 
घरेलू धन्धों की आवश्यक विशेषताओं की रक्षा करके उसको एक श्रधिक 
उत्तम साधन बनाने में श्रपनी अतुलनीय आविष्कार-क्षमता का प्रयोग 
करेंगे ।? 

सत्याग्रही श्रनुशासन में विधायक कार्यक्रम के अन्य भागों की अ्रपेत्षा 
खादी पर गांधीजी के अधिक ज़ोर देने का कारण यह है कि “इस कार्य में 
लालों व्यक्ति भाग ले सकते हैं और उन्नति की माप अंकों में हो सकती है । 
साम्प्रदायिकता और अ्रस्पृश्यता-निवारण की इस तरह माप नहीं हो सकती । 
यदि वह एक बार हमारे जीवन का अज्ञ बन जाय, ठो हमें व्यक्तिगत रूप में 
उनके बारे में कुछ भी करने की आवश्यकता नहीं रहती ।?? ९ 

सन्‌ १६४४ में गांधीजी की प्रेरणा से चर्खा-सघ की नीति का नव- 
संस्कार हुआ। अ्रगस्त सन्‌ १६४२ की राजनेतिक उथल-पुथल से चर्खा संघ 
को गहरा धक्का लगा था। सरकार ने चर्खा संध पर कठोर दमनकारी प्रहार 
किये थे और संघ का बहुत-सा काम तितर-बितर हो गया था ।* गांधीजी की 
सिफ़ारिश पर चर्खा-संघ के दस्टियों ने खादीकायें को ब्यापक और गहरा 
बनाने के लिए नई नीति को अपनाया । इस नीति का उद्देश्य है इस बात का 
प्रदर्शन कि किस प्रकार चर्खा अर््दिसात्मक समाज-संगठन का आधार बनाया 


१, ह०, ६-५-३६, ए० ११३ | 
२, ह०, २७-५-३६, प० १३७ और २८-१-३६, छ० ४४६ | 
३े, ह०, १-६-४६ पृ० २८५; १७-११-४६, प० ३०४, यं० इ० १७-६-२५। 
४, है०, श्ए>८-४०, ४० २५२ | 
५, संघ का कार्य-विवरणः, १६४२-४४, ए० १॥ 


२१२ सर्वोदय-तत्त्व-दशैन 


जा सकता है। नई नीति के अनुसार कपड़ा बनाने के लिए और निर्घनता 
और बेकारी दूर करने के लिए. व्यवसायिक खादी का संघटन संघ का उद्देश्य 
नहीं रह गया है। अब संघ का उदद श्य है जनता में स्वावलंबन और अहिंसक 
गुणों का विकास भौर शोषण और अन्याय से सुक्त अहिंसक समाज-ब्यवस्था 
की नींठ डालना ।" 

स्वावलंवन के विकास के लिए विकेन्द्रीकेण आवश्यक है । पिछले 
अहिंसक आन्‍्दोलनों का अ्रनुभव इस बात का प्रमाण है. कि जितना कम 
विकेन्द्रित प्रतिरोधकारी या विधायक अर्हिंसक संगठन होगा उसी अनुपात में 
सरकार के लिए उसको पंग्ु बना देना आसान होगा | गांघीजी चाहते थे कि 
अहििंपक संस्थाएँ सरकार की दया के सद्दारे जीवित न रहें, स्वावलंबी हों। 
वह खादी का उत्पादन इतने पूर्ण रूप से विफेन्क्रित कर देभा चाहते थे कि 
प्रत्येक खादी पहननेचाला ज़रूर सूत काते और खादी के उत्पादन में 
त्वगे हुए सभी व्यक्ति खादी पदें। वह यह भी चाहते थे कि कताई समसू- 
बूफकर की जाय । समरू-वूककर कातने का, उनके अनुसार, अर्थ है चर्खे और 
अहिंसा के भरांतरिक सबंध को समझना और प्रारम्भ से अन्त तक खादी- 
प्रक्रियाश्ों को, छुनाई को भी, जानता ।* 

स्वावलंबन का आदर्श केवल व्यक्तियों के लिए. कपड़े के बारे में दी 
नहीं, गाँव के लिए. उसके समग्र जीवन के बारे में है। इसलिए नई तीति के 
अनुसार चर्खा-संघ को भ्रय खादी का कार्य एक प्रथक्‌ कार्य समझ कर नहीं 
बल्कि ग्रास-सुधार-योजना का अविभशाज्य शंग सानकर करना चाहिए। हस 
प्रकार खादी का खेती, जानवारों की नरल सुधारने, अस्पृश्यता-निवारण, 
आर्थिक समता की स्थापना भोर पिशेष रूप से ब्यापक शिक्षा से निकट संबंध 
हो गया है।? श्रहिंसक समाज के चिकासप्न के उद्दे श्य से ग्रामनिचासिभों 
को प्रभावित करने के लिए खादी कार्यकर्ताओं को गॉगों के जीवन के प्रत्येक 
ज्षेन्न में घुसकर उनका सुधार करने का प्रयरन करना चाहिएु। नई नीति के 
अनुसार संघ घर्खे के द्वारा समभ झाम-सेवा में प्रयस्नशील् है। 


नई नीति के भ्रनुसार चर्खा-संघ की शाखाओं का कार्य आस सेवकों 
द्वारा होना चाहिए । उद्देश्य यह दे कि अंत में ससी चस्र-खावलंबी दो जाएं । 
कातनेवाला अपना सूत सखथय॑ या अड्ोस-पढ़ोस के चुनकर से छुनवा कर 


१ हू०, १४-४-४६, पु० ८६ | 
२ ह०, १४-४-४६, प० ८६ | 
३, “चर्खा सघ परिपत्र! १, १९-१२-४४। 
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पहिने ।* लेकिन संघ की शाखाओं के काय को समग्र-सेवकों फो सुपुर्द करने 
के लिए बहुत से कार्यकर्ता तैयार करना पढ़ेगा | इंसलिए शुरू में बेचने के 
के लिए भी खादी तैयार होती रहेगी, लेकिन बिक्री-भंडारों भौर उत्पत्ति-केंद्रो 
की संख्या कम करदी जायेगी। १ जुलाई, १६४५ से शहरों में खादी का 
आंशिक मूल्य सूत में लेना आरंस हुआ था । यद्द निश्चित हुआ था कि खूत 
का अनुपात क्रमशः बढ़ता जाय और गांवों में खादी केवल सूत के बदले 
मिले। गांधीजी की आदर्श था कि हर गांव केवल अपने इस्तेमाल के लिए 
ही खादी बनाए ।* जबतक हर गांव केवल अपने इस्तेमाल के लिए ही 
खादी नहीं तेयार करता और लोग बिना किसी कठिनता के आवश्यकता से 
अधिक खादी बनाते हैं तबतेक बह निकट के स्थान को भेजी जा सकती है, 
लेकिन अधिक-से-अधिक एक ज़िले या प्रांत तक की सीमा होनी चाहिए ।* 
संघ की ओर से हरएक बिक्री-भंडार में छुनाईं का प्रबन्ध होना चाहिए जिसमें 
भंडार के कार्यकर्त्ता चुनाई के प्रत्यक्ष सम्पर्क में रहें । 

इस प्रकार विकेद्रीकरण-नीति के अछ्ुसार संघ अब प्रांतीय शाखाओं को 
जब वह चाहेंगी स्वतंत्र कर देगा। ये शाखाएं और उन्तके कार्यकर्ता संघ के नाम 
का प्रयोग करेंगे लेकिन संध उनको. अपनी बात मानने के लिए विवश न 
करेगा।। इस प्रकार संघ की सत्ता केवल नेतिक द्ोगी। वह समय-समय पर 
शाखाओं की देख-रेख करेगा, उनकी धन से सहायता करेगा और उनकी नीति 
का स॑रक्षक रहेगा। इस प्रकार प्रांत खादी का में स्वरत॑त्न हो जायेंगे ।४ 

सेचाग्राम के बुनियादी स्कूल मे पहले पाँच वर्षो में काले हुए सूत के 
झाधार पर गांधीजी को विश्वास हो गया था कि खादी का प्रचार गांवों में 
नई तालीम द्वारा बहुत शीघ्रता हो सकता है, * बर्योकि शिक्षा के समय बच्चों 
द्वारा बनाई हुईं खादी पूरे गांव के आवश्यक कपडों के लिए प्रर्याप्त होगी 
ओर वह सस्ते-से-सरुता कपड़ा होगा |” 

चर्खा-संघ नई खादी-नीति को कार्यान्दित करने सें बहुत प्रयत्नशील्त॑ 
रहा है, किंतु उसका प्रयास पूरी तरह सफल नहीं हुआ है। गांधीजी को अपने 
जीवन के अंतिम मासों में यह शिकायत थी कि शासन-सत्ता प्राप्त होने के बाद 
१ न्यू होराइजन्स इन खादी वक?, “खादी जगत”, फरवरी, १६४७, प्ृ० २ | 

* “न्यू होराइजन्स इन खादी वर्क! | 
« है०, २७-१०-४६ पृ० ३२७५-७६, * न्यूं होराइजन्स इन खादी वर्क' | 
« ह० १-११-४७, पृ० रे८९३ | 
' न्यू होराइजन्स इन'खांदी बक'; आर० वी० राव, (दि गांघियन इन्स्टीव्य,- 
शन्स आऑव वधा', पृ० ४५-४६ | 
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कांग्रे स को अहिंसा में आस्था न रह गयी थी भर खादी ने अहिंसा के प्रतीके 
का स्थान खो दिया था | उनके मदप्रस्थान के बाद चर्खा-संघ ने यद्द नियम 
कि खादी का आशिक मूल्य सूत के रूप में दिया जाय हटा दिया ।"* 
गांवों को स्वावलंबी बनाने के लिए और उन्तके पुनसंगठन के लिए यह 

आवश्यक है कि केवल खादी द्वी नहीं दूसरे लाभग्रद घरेलू धंधे फिर से 
सजीव किये जाँच । खादी और दूसरे आमोद्योग एक दूसरे पर आश्रित हैं। 
बिना खादी के दूसरे घंघे नहीं पनप सकते और न दूसरे आवश्यक धंघों के 
पुनरुद्वार के बिना खादी ही संतोष-जनक उन्नति कर सकती है ।* घरेलू घधों 
के पुनुरुद्वार से गांव आज की तरह केवल कच्चे साल के उत्पादक मात्र न रह 
जाएँगे । वह स्वायलंबी इकाइयां हो जाएँगे, शहरों की बहुत सी झ्ावश्यकताओं 
की पूर्ति करेंगे और शहरों द्वारा गांव का शोषण बंद हो जायगा ।* गांधीजी 
ग्रामोद्योगों में ऐसी साधारण सशीनों और ओऔज़ारों फे उपयोग के विरुद्ध 
नहीं थे जिनको गांव वाले बना सकते हैं और जिनका उपयोग भ्रार्थिक दृष्टि से 
उनके क्षिए संभव है।* उन कठिन स्थितियों सें जब कार्य इतना भारी दो कि 
उसे करने के लिए मनुष्य-शक्ति का उपयोग निरदेयतापूर्ण हो भोर जब मशीन 
का प्रयोग ऐसे उचित बचाव के साथ हो सकता है कि शोषण की संभावना 
न हो, दो गांधीजी को झाघुनिक मशीन-शरक्ति के प्रयोग में सी आपत्ति 
नहीं थी ।४ 

ग्रामोीद्योग-संघ की भी नीति चर्खा-संघ की नीति की भांति विकद्नीकरण 
की ही है भर प्रमाणित संस्थाएँ, उत्पादन-केंद्र, एजेंट आदि देखभान् और 
नीति-निर्धारण के अतिरिक्त अन्य बातों में स्रतंत्र हैं। 


सामाजिक पुनरंचना 
गार्वो का पुनर्संगठन बिना भावों के स्वास्थ्य और सफ़ाई की शोर 


, हं० १-११-४७ पृ० रे८६ | 

« ६०, २६-११-२६ ० ३१७, “केस्ट्रक्थिव प्रोग्राम', ० ११। 
ह०, २१-१२-२३६, ए० ३४६ | 

« ९०, र२६-८-३६, घ० २२६। 
हू०, १४-३-४२, में श्री जे० सी० कुमारप्पा का “ब्हेन मशीन पावर” 
शीर्षक लेख | सन्‌ १६४२ मे गांधीजी की अनुमति से आमोद्योग सघ ने 
प्रमाणित सस्थाओं को मशीन-शक्ति से बनी लुगदी से हाथ द्वारा बनाए 
कागज़ को बेचने की आशा दी थी | अह्िंसक आर्थिक सगठन में मशीनों 
के स्थान के लिए ११ वा अध्याय देखिए । 


26 ०८ <णए >्ष ० 
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ध्यान दिये अधूरा रदैगा । गांधीजी देश में राष्ट्रीय और सामाजिक सफ़ाई की 
भावना विकसित करना चाहते थे और भारतवर्ष के गांवों को जो श्राज कूड़ों 
के ढेर के समान हैं सफ़ाई के नमूना बना देना चाहते थे । 

गांधीजी के अ्रज्ुसार प्राकृतिक चिकित्सा चिकित्सा-पद्धति नहीं जीवन- 
मार्ग है। प्राकृतिक चिकित्सा का अर्थ यद्द है पूर्ण मस्तिष्क शरीर के पूर्ण 
स्वास्थ्य के लिए उत्तरदायी है। इसके लिए ईश्वर में बोधपूर्ण विश्वास 
आवश्यक है। इस जीवित श्रद्धा के अतिरिक्त अन्य कोई भी चीज़ प्राकृतिक 
चिक्त्सि के विरुद्ध है। “ईश्वर की अनुभूति यह असंभव कर देती दे कि 
मन में कोई भी अशुद्ध या व्यर्थ का विचार आए । जहाँ विचार की शुद्धता है 
वहां रोग श्रसंभव है ।”? जीवन के इस मार्ग में यह आवश्यक है कि मनुष्य 
सभी ज्ञात प्राकृतिक नियमों के श्रजुसार रहे । गांधीजी का मत है कि प्राकृतिक 
चिकित्सा को पृथ्वी, आकाश, दवा, सूर्य का प्रकाश ओर जल--इन्हीं पांच 
ठश््वों का उपयोग चिकित्सा-साधनों की तरह करना चाहिए ।* 

गांधीजी के मादक वस्तुओं के निषेध को इतनी महत्ता देने का 
कारण यह है कि जबतक गाँवों और शहरों के मनुष्यों की मादक वस्तुओं 
की लत न छूटेगी तबतक उनमें सत्याग्रह के लिए आ्रावश्यक नेतिक प्रयत्न की 
क्षमता न होगी । इसीलिए गांधीजी सदा से इस बात के विरुद्ध थे क्षि मद्य- 
निषेध का काय भारतवषे में स्वतन्त्र सरकार की स्थापना तक स्थगित किया 
जाय । वह महसूस करते थे कि स्त्रियों और विद्यार्थियों को मद्य-निषेध का 
काय करने के लिए विशेष सुविधा है। प्रेमपूर्ण सेवा के कार्यों के द्वारा और 
मनबहलाव के स्थान खोलकर यह नशेख़ोरों को प्रभावित कर सकते हैं और 
उनसे नशे छुड़वा सकते हैं ।* 

साम्प्रदायिक एकता का अर्थ है अट्ूट हार्दिक एकता न कि कृत्रिम 
समझोतों के फलसखरूप राज्नेतिक एकता। धार्मिक कटुता अहिंसक वातावरण 
के अभाव का चिन्ह है। गांधीजी कांग्र स के प्रत्येक सदस्य से इस बात की 
आशा करते थे कि वह स्च-घर्म-समभाव की भावना विकसित करेगा और 
दूसरे धर्मो के मानने वालों से मित्रता का नाता जोंडेगा ।* 

अपने जीवन के पिछले १६ मासों में गांधीजी ने साम्प्रदायिक हिंसा और 
_विद्व ष के--जो देश के विभाजन के निश्चय का परिणाम थे--निराकरण ओर 
१, ह०, ७-४-४६, पुू० ६८-६; १६-४०४६, प्ू० १४८; ६-६-४६, ४० 

१४७; १४-६-४७, पृ० १८४ | 

२. 'कस्ट्रक्टिव प्रोग्राम”, परु० ७, नीचे अध्याय ११ भी देखिए । 
३. 'कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम', पृ० ४ | 


२१६ सर्वोदियनतत्त्व-दर्शन 


साम्प्रदायिक एकता की स्थापना को अपना प्रमुख कार्य बना लिया था। 
उनका विश्वास था कि साम्प्रदायिक संकी्णंता, असहिष्णुता भौर हिंसा जनतंत्र, 
सखतनन्‍त्रता और उन्नति के लिए घातक थे। उनका सत था कि बहुमत को 
अल्पमत के हितों -का संरक्षण करना चाहिए, उनको पूरी धार्मिक और 
सास्कृतिक स्वतन्त्रता देना चाहिए और इस बात का लगातार प्रयत्न करना 
चाहिए कि 'अल्पसत के चह व्यक्ति जो हिंसा और श्रत्याचार फे कारण अपने 
निवास-स्थान से चले गये हैं, वापस लौद आएँ। अद्पमत घालों को न तो 
डर कर अपना स्थान छोड़ना चाहिए और न रक्षा के लिए पुलिस भर फौज 
का मुँह ताकना चाहिए । उनको वीरों की श्रहिंसा से श्रत्याचार का सामना 
करना चाहिए । यदि अहिसा की क्षमता न हो तो उन्हें कायरता से भागने के 
स्थान पर हिंसा से भी आत्मरक्षा करनी चाहिए । 

सन्‌ १६४६-४७ के जाड़े के महीनों में साम्प्रदायिक दिसा फे निराकरण 
के लिए गाधीजी ने नोझाखाली में वीरों की अद्दिंसा का प्रयोग किया। उन्होंने 
अपने साथियों को पिभिन्न गांवों में हिन्दुओं और घझुसलमानों में शान्ति फी 
स्थापना के लिए सेज दिया और स्वयं पेदल, नंगे पेरों नोभ्ाखाली के गाँवों 
की यात्रा की, यद्यपि उनके पेर ज़ऱ्मी थे। चह यथासम्भव मुसलिस घरों में 
ठहरते थे और हिन्दुओं और मुसलमानों को निर्भयता और घीरों की अहिंसा 
की शिक्षा देते थे । 

गांधीजी की नोआाखाली-यान्रा, और सितम्बर १६४७ ओर जनवरी 
१६४८ के उपवासों से ओर अन्य प्रयरनों से साम्प्रदायिक पागलपन कस हो 
गया; किन्तु साम्प्रदायिक एकता के लिए गांधीजी का कार्य देश के कुछ 
प्रतिगामी अंशों को सक्ञ न हो सका श्रीर उनके बलिदान का कारण बना। 

सामाजिक समता के लिए अस्णश्यता निवारण आवश्यक दै।'" 
अ्रस्पृश्यता सब मनुष्यों की आध्यात्मिक एकता के और चर्ण-नियम के विरुद्ध 
है। गांधीजी का मत था कि यदि अस्प्ृश्यता जीवित रही तो हिन्दू धर्म भोर 
उसके खाथ भारव का विनाश हो जायगा। हिन्दू धर्म ओर समाज को 
अस्पृश्यता-निवारण गांधीजी की सह्दान देन है। सन्‌ १६३३ में उन्होंने 
अपने ऐतिहासिक उपचास द्वारा ब्रिटिश सरकार के अस्प्ृश्यों को अन्य हिंदुओं 
से प्रथक्‌ करने के घातक प्रयत्न को निष्फल किया । उन्होंने हिन्दू अन्तरात्मा 
को जाप्रत किया और उनकी प्रेरणा के फलस्वरूप श्रस्पृश्यता एक क़ानूनी 
अ्रपराध बना दी गई है, अन्त्यजों की स्वतन्त्रता पर सामाजिक बँघन बहुत 
ढीले पढ़ गए दें, उनकी शिक्षा में और आर्थिक स्थिति में बहुत उन्नति हो 


१ पीछे प्रष्ठ ६८-६६ देखिए । 
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रहो है भोर आशा दे कि 'शीघ्र द्विन्दू समाज अ्रस्पृश्यता के कलझ से सुक्त हो 
जायगा | 

अ्रदिंसा में स्त्रियों को दबाकर रखने की गुजाइश नहीं। “अहिंसा पर 
आधारित जीवन-योजना भे ख््रियों को अपने साग्य-निर्धारण का वही अधिकार 
है जो मनुष्यों को है |” * गांधीजी चाहते थे कि स्त्रियों की स्थिति इस प्रकार 
सुंधर जाय कि त्रह सेवा-कार्य में ओर स्वतन्त्रता के स्थापन ओर रक्षा के 
कार्य मे मनुष्यों के साथ उचित भाग ले सक | सन १६४६ से स्थापित 
कस्त्रबा गांधी स्मारक टूसंट का उद्देश्य गाँवों मे रहने वाले स्त्री और बच्चों 
की सेवा, शिक्षा ओर उन्नति है। दृस्ट को लगभग सवा करोड रुपया दान में 
मिला है। उसका सेचा-का्य ग्रामसेविकाओ द्वारा होता है। टृस्ट की ओर 
से इन सेविकाशों को नई तालीम, आमोद्योग, श्राससेवा, सफ़ाई, वख-विज्ञाव 
श्रौर शिक्षा, स्वास्थ्य-सुधार आदि क्षेत्रों में कार्य करने की शिक्षा दी जाती है। 
शिक्षा समाप्त द्वोमे पर सेविकराएँ अ्रपने ज़िले के किसी भाग में ग्रामसेवा-केन्द्र 
स्थापित करती हैं और सेवा का कार्य करती हैं । कुछ प्रान्तों में? गाँवों मे टूस्ट 
की भ्रोर से बुनियादी- स्कूल, दवाख़ाने ओर ज़च्चाख़ाने भी खुले हैं । 


शिक्षा 


यदि रचनात्मक कार्यक्रम से जनसाधारण का सत परिवर्तन करके उनको 
नए अहिंसक जीवन की और अग्रसर करना है और अहिंसक समाज का विकास 
करना है तो बच्चों और प्रौहों को अहिंसा के सिद्धान्तों के अनुसार शिक्षा देना 
आवश्यक है। बुनियादी तालीम का यहो दृष्टिकोण है। उसका उद्देश्य है 
बच्चों को आदर्श गराम-निवासी बनाना । वह शरीर और दिमाग़ दोनों का 
विकास करती है और बच्चे को एथ्वी से सम्बन्धित रखती है। गौरवपूर्ण 
भविष्य के निर्माण में बच्चे अ्रपने विद्यार्थी-जीचन के प्रारम्भ से ही हिस्सा 
लेने लगते हैं ।* 

प्रोढ-शिक्षा से गांधीजी का अर्थ है गाँवनिवासी प्रौढ़ों की सच्ची- 
राजनतिक शिक्षा | यह शिक्षा अधिकतर मोखिक शब्दों द्वारा होगी और 
उनको देश की महानता और विस्तार की और देश को स्वतन्त्रता की रक्षा 
करने की उनकी क्षमता की चेतना देगी। इस मोंखिक शिक्षा के साथ-साथ 
प्रौढों को साक्षर भी बनाना चाहिए |? साक्षरता विकास में सहायता देती है। 


१ “कस्ट्रक्टिब प्रोग्रास', पृ० १४ | 
२. करट्रक्टिव प्रोग्राम?, पु० १३। 
३. कस्ट्रक्टिव प्रोग्राम', पृ० १३०१४ | 
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हसलिए पढ़ने-क्िखने की शिक्षा निरक्र मनुष्यों की सेवा का आवश्यक 
पड है ।१ 

गांधीजी के अजुप्तार देश की भाषाओ्रं की उपेक्षा और श्रंग्नेज्ी भाषा के 
प्रेम ने शिक्षित वर्गों में और जनता में बढ़ा श्रन्तर उत्पन्न कर दिया है भ्रौर 
जनता फो आधुनिक विकास से अ्रलग रखा दै। प्रान्तीय भाषाओं की उपेत्ता 
अहिंसक स्वराज्य की स्थापना में भी बाधक हुई है। अ्रहिंसक स्घराज्य का 
अर्थ है कि “प्रत्येक व्यक्ति स्वतन्त्रता के आन्दोलन में प्रत्यक्ष रूप से भाग 
ले । जनता यह पूरी तरह तथयतक भहों कर सकती जबठक वह हरएक क़दम 
का पूरा श्र्थ न समझ ले । यद्द तबतक असम्भव है जउबतक हर एक क्रदम 
का अर्थ उनकी भाषा में न समझाया जाय ।”* ध्रान्तीय भाषाएँ ही जनता 
की राजनेतिक शिक्षा का माध्यम द्वो सकती हैं। इन भाषाओं के भ्तिरिक्त 
राष्ट्भाषा दिन्दुस्तानी का भी ज्ञान भर प्रचार राष्ट्रीयता को सुदृढ़ बनाने के 
किए आवश्यक है । 

संगठन-कार्य 

विधायक कार्यक्रम में मज़दूरों किसानों और विद्यार्थियों का सगठन 
शामिल दै। जहाँ तक मज़दूरों का सम्बन्ध दे गांधीजी अ्रहमदाबाद के मज़दूरों 
के अद्विंसक संगठन को पूरे देश के लिए आदर्श मानते थे |? मजदूरों में 
रचनात्मक कार्य करनेवालों का उद्देश्य होना चाहिए मज़दूरों की नेतिक और 
बौद्धिक स्थिति का सुधार जिससे मज़दूर न केवल श्रपनी श्रार्थिक स्थिति ही 
सुधारने के योग्य बन जांय्र बल्कि उत्पादन के साधनों के दास होने के स्थान पर 
उनके स्वामी बन जॉय। पूजी को मज़दूरों का स्वामी नहीं सेवक होना चादहिए। 
मज़दूरों को कतंन्यों की चेतना होनी चाहिए जिनका पालन अधिकारों का स्रोत 
दै। मज़दूरों का अपना अलग संगठन होना चाहिए । इस संगठन को चाहिए 
कि मज़दूरों की सामान्य भौर वेज्ञानिक शिक्षा के लिए रात्रि-पाठशालाओं 
ओर उनके बच्चों के लिए बुनियादी स्कूलों का प्रबन्ध करें । मज़दूर-सभा को 
सज़दूरों को अ्रहिंसक हड़ताल के सब्बालन की वेज्षानिक शिक्षा देनी चाहिए । 
उसका यह भी कर्तव्य है कि मज़दूरों, शिशुओं और माताओं के चिकित्साज्षय 
का प्रबन्ध करे | 


" मीरा, “ग्लीनिंग्ज़', ० २०-२१ | 
« कस्ट्रक्टिब प्रोग्राम', पूृ० १७ | 
« भजदूरों के सगठन के सबंध में गाधीजी के मत के लिये अ० १० देखिए | 
» गाघीजी का २७ अक्तूबर, १६४४ का वक्तव्य | 
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भारतवर्ष विशेष रूप से खेतिहर देश है। यहाँ जनता का अर्थ दे 
किसान । उम्पारत, खेढ़ा, बारडोली और योरसाद के अ्र्हिंसक श्रान्दोलन 
किसानों की उचित शिकायतों को दूर करने और शौषण का अ्रन्त करने के 
ठीक सार्ग का निर्देश करते हैं। गांधीजी का मत है कि किसानों की शिकायतों से 
असम्यन्धित राजनैतिक उद्देश्यों से उनकी शक्ति का उपयोग शोषण है और 
सत्याग्रही नेताओ्ों को उससे अलग रहना चाहिए ।१ रचनात्मक कार्यकर्ताओं 
को किसानों में अ्रधिकतम सहयोग का विकास करना चाहिए और इस बात का 
प्रयत्न करना चाहिए कि खेतों मे काम करने वाले मज़दूरों को पर्याक्ष मज़दूरी मिलते 

गांधीजी का मत है कि विद्यार्थियों को राजनेतिक दलों के रूगढ़ों से, 
हड़तालों से, गुप्त और अनुचित दबाव डालने के तरीकों से और सांप्रदायिकता 
से अलग रहना चाहिएण। उनको चाहिए कि वह सूत कातें, खादी और घरेलू 
धन्धों में बनी चीज़ों का उपयोग करें, राष्टू भाषा सीखें और अ्रपत्ती मातृभाषा 
वा साहित्य-मंडार भरं। उनको अपने जीवन को जोखिम में डालकर 
सांप्रदायिक दंगों को अहिंसक आचरण के द्वारा दबाने के लिए. तेयार रहना 
चाहिए ।* 

रचनात्मक कार्यक्रम की तफ़्सीली बातें देश और काल की परिस्थिति के 
अनु सार बदलती रहेंगी, किन्तु उसके छुनियादी सिद्धान्तों का ख्वरूप स्थानीय 
या तात्कालिक नहीं है। कार्यक्रम का उद्देश्य है समाज की अ्रद्धिंसक 
पुनर॑चना और इसके लिए विकेन्द्रित आर्थिक संगठन, सामाजिक समता और 
ठीक प्रकार की शिक्षा-प्रणाली आवश्यक हैं। श्रालोचक कभी-कभी गांधीजी के 
रचनात्मक कार्यक्रम की आलोचना करते हैं और उसको सुधारवादी और 
और प्रतिक्रियामूलक बताते हैं। उनका कहना है ऊि जनता की दुशा को 
सुधारने का प्रयस्व॒करने के कारण कार्यक्रम सामाजिक असंतोष को कम कर 
देता है । इस प्रकार सामाजिक स्वतन्त्रता का प्रश्न टल जाता है और क्रान्ति 
स्थगित हो जाती है। गांधीजी क्रान्तिवादी थे लेकिन बह क्रांति शब्द का 
प्रयोग श्रालोचकों की श्रपेक्षा अधिक व्यापक श्रर्थ सें करते थे । वह चाहते थे 
कि उन भादर्शो, भात्रनाश्रों, प्रद्ृत्तियों भर प्रतीकों में क्रांति हो जाय जिनसे 
सलुष्य के व्यवद्दर और सासाजिक संस्थाओ्रो का निर्धारण होता है। 
रचनात्मक कार्यक्रम इसी व्यापक अ्रह्विंसक क्रांति का जीवित अंग, उसका 
विधायक स्वरूप दे । कार्यक्रम की कल्पना केवल तात्कालिक आवश्यकता के 
भजुसार नहीं हुई है, वह शथ्राने वाले श्रहिंसक राज्य का आधार भी है। 
१. कस्ट्रक्टिव प्रोग्राम”, एृ० २२ | 
२. “कर्ट्रक्यिव प्रोग्राम, पृ० २५॥ 
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असंतोष को गद्दरा करने के लिए और क्रांति को निकट लाने के लिए जनता 
के कष्ट की उपेक्षा करने का अरथ है स्ली और पुरुषों को साधनमात्र समझना | 
इसके अतिरिक्त हद दर्जे की निर्धनता भजुष्य की नेतिक भावना को दुबंल बना 
देती है, उसके जीवन को केवलमाज्र शारीरिक जीवन बन देती है, उसही क्रिया- 
शीलता और उपकम को निर्जीव कर देती है, भौर क्राति को निकट लाने के स्थान 
में सामाजिक असंतोष की चेतना के व्यापक होने में बाधक द्ोती है। 


रचनात्मक कार्यक्रम सत्याग्रह का स्फूर्तिदायी संदेश आमवासियों तक 
पहुँचाता है, उनको स्वावलंबी बनाता है, और उनमें अधिकारों और कर्त॑ब्यों की 
चेतना जाम्रत करता है। यद्द सब केवल भाषणों और प्रदर्शनों से नहीं हो 
सकता। यह कार्यक्रम सत्याग्रही सेना के साधारण सिपाही को, वास्तव में प्रत्येक 
पज्यक्तिरो, सामाजिक पुनर्निर्माण के कार्य में भाग लेने का अवसर देत। है। 
वह सत्याग्रहियों और उनमें जिनको अहछिसंक प्रतिरोध में विश्वास नहीं है 
एकता स्थापन का साधेन दै। इसका सावभौस प्रभाव इस कारण दै कि वह 
जीवन के प्रत्येक क्षेत्र का पुनेसंगंठन है और जनता की घ्यापंक सामाजिंक, 
शआर्थिक, नेतिफ सेवा है । 


न“ “++तम्त+त+ 


आठवें अध्याय के परिशिष्ट 


सन्‌ १६२१ ई० में गांधीजी ने नीचे लिखा प्रतिज्ञा-पत्र तेयार 
क्रिया था “-- 

ईश्वर को साक्षी करके में प्रतिज्ञा करता हूँ कि --- 

१--मैं राष्ट्रीय स्वयंसेवक-संघ का सदस्य धोना चाहता हूँ । 

२--जबतक में संध का सदस्य रहुँगा तबतेक वचन और कम में 
अहिंसक रहूँगा अर इस बात का अस्यंत प्रयत्न करूँगा कि सन सं:भी 
अहिसक रहूँ, क्योंकि मेरा विश्वास है कि अछिंसा से भारतवर्ष की वतमान 
परिस्थिति में ख़िलाफ़ठ और पजाब को सहायता मिल सकती है और स्वराज्य 
स्थापित दो सकता है और भारतवर्ष की सब जातियों में चाहे वह हिंदू, 
मुसलमान, सिख, पारसी, ईसाई यथा यहूदी हों एकता स्थापित हो 
सकती है । 

३--झआुमे ऐसी पुकता में विश्वास है भर में उसकी उन्नति के लिए 
सर्देब प्रयत्न फरता रहूँगा। । 


सामूहिक सत्यामह २२१ 


४--मेरा विश्वास है कि भारतवर्ष के आर्थिक, राजनैतिक और नेतिक 
उद्धार के लिए. स्वदेशी आवश्यक है और में दूसरी तरह के सब कपदों को 
छोढ्कर केवल हाथ के कते और बुने खहदर का ही इस्तेसाज्न करूँगा । 

५ - हिन्दू होने की हैसियत से में अ्रस्पृश्यता को दूर करने की 
न्यायपरता और आवश्यकता सें विश्वास करता हूं भौर प्रत्येक सम्भव अचसर 
पर दलित लोगों के साथ ध्यक्तिगति संपक्क रखूंगा छोर उनकी सेवा करने का 
प्रयत्न करू गा। 

६- में अपने बड़े अफ़सरों की आज्ञात्रों और स्वय॑सेवक-संघ, कार्य 
समित या कांग्रेस द्वारा स्थापित दूसरी संस्थाओं के उन सब नियमों का पालन 
करू गा जो इस प्रतिज्ञापन्न के प्रतिकृल न होंगे । 

७--में अपने धर्म और देश के लिए बिना नाराज्ञगी के जेल जामे, 
भ्राधात सहने ओर मरने तक को तेयार हूं । 

८- अगर में जेल जाऊें तो अपने कुटुम्बियों या आश्रितों की सहायता 
के लिए कांग्र स से कुछ न मांयूगा । 

सन्‌ १६३० ई० में गांधीजी ने इस प्रतिज्ञापत्न में दिये हुए अनुशासन 
क्रो नीचे के १६ नियमों का विस्तृत रूप दिया:-- 


व्यक्ति की हेसियत से 

१--सव्याग्रही या अहिंसात्सक प्रतिरोध करनेवाला क्रोध को स्थान न 
देगा। 

२--वबह विरोधी के क्रोध को सद्देगा । 

३-ऐस, करने में वह विरोधी के आधात को भी सहेगा, बदला कभी 
न लेगा। लेकिन सज़ा के या ऐसे ही किसी और डर से क्रोधपूर्वक दी हुई 
किसी आज्ञा का पालन न करेगा । 

४-यदि कोई अधिकारी च्यक्ति सत्याग्रही को गिरफ्तार करने का 
प्रयत्न करेगा तो वह स्वेच्छा से गिरफ्तार हो जायगा और यदि उसकी कोई 
निजी सम्पत्ति जब्त की जा रही हो तो उसकी कुर्की या हटाए जाने का विरोध 
नकरेगा। 

४--यदि किसी सम्पत्ति पर सत्याग्रही का संरक्षक या दृस्टी की हैसियत 
से अधिकार है तो वह डसे समपण करने से इन्फार करेगा चाहे उसकी रक्षा 
में उसे अपनी जान भी दे देना पड़े । लेकिन वह बदला कभी न लेगा । 

$६-- बदला न लेने में कोसना और श्राप देना शामिल है । 


७०--इसलिए सत्याग्रही अपने विरोधी को कभी अभ्रस॒म्मानित न करेगा 
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झौर इसीलिए ही वह उन बहुत से नए बने नारों को--जो अहिंसा की भावना 
के प्रतिकूल हैं---चिलाने में द्विस्सा न लेगा । 
८-सत्याग्रही यूनियन जेक ( अग्ने ज़ी मंडे ) को अ्भिवादन न करेगा, 
न वद्द उसको या अंग्र ज्ञी या हिन्दुस्तानी अफ़सरों को असस्सानित करेगा । 
६--संघर्ष के बीच में यदि कोई किसी अफ़सर को असस्मानित करेगा 
या उस पर हमला करेगा तो सत्याग्रही श्रपनी जान को जोखिस सें डालकर 
भी ऐसे अफ़सर या अफ़सरों की श्रसम्मान या हमले से रक्षा करेगा । 


कैदी की हेसियत से 

१०--सप्याग्रही जेलखाने के अ्फ़सरों के प्रति सम्मानपूर्ण व्यचहार 
करेगा भौर जेल के ऐसे सब अनुशासन को जो आतव्मसम्मान के विरुद्ध नहीं 
है सानेगा । वद्द जेल के भ्रनुशासन के अनुसार अफसरों का अभिवादन करेगा 
लेकिन वह आप्मसम्मान पर आधात करने वाले काम न करेगा भ्रौर सरकार 
को जय पुकारने से इन्कार कर देगा । वह सफ़ाई से बना हुआ भौर सफ़ाई से 
परोसा हुआ ऐसा खाना--जो उसके धर्म के विरुद्ध नहीं है--खाएगा और 
अपमानपूर्थक परोसा हुआ या गंदे बतंनों में परोसा हुआ खाना खाने से 
इन्कार कर देगा। 

११--सत्यागअही साधारण केंदी में और अपने में कोई भेद न करेगा 
ओर अपने को दूसरों से भिन्न न समझेगा, और न ऐसी सुविधाओं की माग 
करेगा जो उसके शरीर को स्वस्थ और अच्छी दुशा में रखने के लिए आवश्यक 
नहीं है। उसको ऐसी सुविधाएँ साँगने फा अधिकार है जो उसकी शारीरिक 
और आध्यात्मिक भज्ञाई के लिए आवश्यक है। 

१२--सत्याम्रही ऐसी सुविधाओं की कमी के कारण उपवास न करेगा 
जिनसे वंचित होने से आ्रत्मसम्मान फो आघात नहीं पहुंचता । 


इकाई की हेसियत से 


१६--सत्याग्रही प्रसन्नता से ( स्वयंसेवक ) दल के नेता द्वारा दी हुईं 
आज्ञाओं का पालन करेगा, चाद्दे यह (आज्ञाए) उसे अच्छी लगें या न लगें। 

१४-- वह पहले तो सब श्राज्ञाओं का पालन फरेगा, चाद्देवद्द उसे 
अपमानजनक, द्वेषपूर्ण और मुर्खतापूर्ण ही क्‍यों न मालूम पढ़ें, ओर तब 
उच्चतर अधिकारी से अ्रपील करेगा । दल का सदस्य बनने के पद्दिले उसे दत्त 
को अपने को संतुष्ट करने की क्षमता का निश्चय करने की स्वतन्त्रता है; लेकिन 
उसमें समित्रित होने के बाद उसके अनुशासन कौ--घचाहे वह कष्टकर हो था 
न हो--सानना उसका कर्तब्य हो जाता है। यदि सदस्य फो दक्ष की शक्ति 
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की समग्रता अनुचित या अनेतिक मालूम हो, तो उसे अ्रधिकार है कि उससे 
अपना संयंध तोद दें, लेकिन उसके अन्दर रहकर उसको उसके अनुशासन की 
अवक्षा करने का श्रधिकार नहीं है । 


१६ -कोई सत्याग्रही अपने आश्रितों के भरण-पोपण की श्राशा न 
करेगा। यदि ऐसा प्रबंध हो जाय तो यह आकस्मिक होगा। सत्याग्रही अ्रपने 
श्राश्रितों को ईश्वर की रक्षा के भरोसे छोढता है। साधारण युद्ध में भी, जिससे 
लाएों मनुष्य भाग लेते हैं वह पहले से प्रबंध नहीं कर पाते । तब सत्याग्रह 
में यह यात अ्रपेज्ञाकत कितनी श्रधिक होगी ? यह सावंभौम प्ज्ञुभव है कि 
पैसे समय में शायद ही कोई भू्खों मरता है। 


साम्प्रदायिक लड़ाइयों में 


१६--क्रोई सत्याग्रही जान बूक कर साम्प्रदायिक लद़ाहयों का कारण 
न यनेगा। 

१७--ऐसे दंगे के प्रारंभ होने पर, वह किप्ती संप्रदाय की तरफ़दारी 
न फरेगा, यल्कि उस पक्ष की सहायता करेगा जिसकी बात निश्चित रूप से 
ठीक है। हिन्दू होने की हैसियत से वह सुसलमानों और दूसरे सतवालों के 
प्रति उदार रद्देगा, श्रोर जो हिन्दू नहीं हैं उनको हिन्दुओ के हमले से यचाने 
के प्रयत्न में अपने को बलिदान कर देगा । और यदि हमला दूसरी तरफ़ से 
है, तो वह यदला लेने में हिस्सा न लेगा बल्कि हिन्दुओं को यचाने में अपनी 
जान देदेगा । 

$८४--घह, यथाशक्ति ऐसे सब अवसरों से बचेगा जो साम्प्रदायिक दंगों 
का कारण हो सकते हैं । 

१६--यदि सत्याग्रद्चियों का जुलूस निकलता है तो वह ऐसी कोई यात 
न करेंगे जिससे किसी संप्रदाय की घार्मिक भावना को श्राघात पहुंचे, और 
यह किसी दूसरे जुलूस में-- जिनसे ऐसी भावनाओ्रों पर श्राघात पहुंचने की 
संभावना है--भाग न लेंगे । 
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सामूहिक सत्याग्रह ( चालू ) 
प्रतिरोध-पद्ध ति 

कभी-कभी सामूहिक रूगढ़ों का होना अनिवार्य है। यदि अन्य शान्ति- 
पूर्ण उपाय सफल न हों तो इनका निपटारा सामूहिक श्रहिंसक प्रतिरोध द्वारा 
होना चाहिए । लेकिन यद्यपि सत्याग्रह के प्रयोग के लिए. सभी समय भ्रौर 
सभी स्थान उपयुक्त हैं, अहिंसक प्रतिरोध के बारे में यह बात नहीं कही जा 
सकती । गांधीजी के शब्दों में, “सविनय आज्ञा-भग जीवन का नियम नहीं 
है, सत्याग्रह है। सत्याग्रह कभी नहीं रुकता, सविनय आज्ञा-भंग, जब उसके 
लिए उपयुक्त अवसर न हो, रुक सकता दै और रुक जाना चाहिए ।”' 
अद्विसक प्रतिरोध को प्रारंभ करने और चालू रखने के लिये बाह्य भौर आ्रान्तरिक 
दशा, अर्थात्‌ विपक्षी और सत्याग्रही की दुशा, अनुकूल होना चहिए । 


अवसर 

अद्विंसक प्रतिरोध विनाशकता की साधारण लड़ाई नहीं है । वह नेतिक 
लद़ाई है जिसमें साधारण युद्ध-प्रक्रिया परिवर्तित हो जाती है श्र संघर्ष 
ऊँचे नेतिक तल पर द्ोता है। उसका उद्देश्य है विरोधी का हृदय-परिवर्तन 
न कि बल-प्रयोग, उसको सेवा और उसका सुधार न कि उसकी हार और 
उसका विनाश | इसलिए अहिंसक प्रतिरोधका प्रयोग तब न करना चाहिए 
जब विपक्षी संकट में हो विशेष रूप से जब सकट उसके लिये जीवन-मरण 
का प्रश्त हो । गांधीजी के शब्दों में, ““हमें उस विरोधी को जो संकट में है 
परेशान न करना चाहिए और उसके संकट को अपना सुश्रवसर न बनाना 
चाहिए (?१ 

परेशान न करने पर ज़ोर न देने का कारण यद्द है कि विपक्षी के संकट 
से लाभ उठाना उसे सहाजुभूतिरदिित कर देता है श्र उसकी बदले की 
भावना को दृढ़ करता है। वह महसूस करता है कि श्रहिंसा उसे द्वानि पहुँचाने 
का आवरण मात्र है और उसका हृदय-परिवर्तन कठिन हो जाता है। इसलिए 
विपक्षी के हृदय को प्रभावित करने के लिए उद्दश्य यह होना चाहिए कि 
उसको परेशान न किया जाय । जहां उद्देश्य होता दै विपक्तो को परेशान 
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करना यहां आन्दोलन सत्य|ग्रह नहीं निष्क्रिय प्रतिरोध होवा है ।" 

गांधीजी का यह भी विश्वास था कि सत्याग्रही को कोई ऐसी वात न 
करनी चाहिए जिससे विपक्षी की पाशविकता बढ़े और उसकी नेतिक भावना 
एंगु हो जाए। इसका यह अर्थ नहीं कि सविनय-आज्ञा-संग को केवल इस 
कारण स्थगित कर देना चाहिए कि विरोधी के अत्याचार की तीघत्रता भौर 
उसकी पाशविकता बढ़ रद्दी है [* वास्तव से यदि इस कारण सत्याग्रह को 
स्थगित करना अनिवाय सिद्धान्त होता तो सत्याग्रह में बडी कमी होती, 
भर इस सिद्धान्त के कारण विपक्षी के लिए अ्रहिंसक प्रतिरोध को स्थगित 
कराने के उद्द श्य से पाशविरू होने का बढ़ा प्रल्ोभन होता । 

इस प्रकार सन्‌ १६३० से जब सरकार ने सत्याग्रह आंदोलन को दबाने 
के लिये आंतकपूर्ण अत्याचार शुरू किया तो गांधीजी ने महसूस किया कि 
सरकार के पाशविक दुसन का सासना करने का ठीक रास्ता था सबिनय 
आज्ञाभंग को और तीघ्र कर देना, उसको और व्यापक बना देना और इस 
प्रकार सरकार को सत्ता को भैयकरता का पूरा प्रदर्शन बरने को आह्वान 
करना | “क्योंकि सत्याभ्रह विज्ञान के अनुसार, जितना अधिक सत्ताधारी का 
दसन और उसके अवेध कार्य हो उठना ही अ्रधिक सत्याग्रही को कृष्टों को 
श्रामन्त्रित करना चाहिएु। स्वेच्छापू्वक सद्दे गए तीघ्रतम कष्टसहन का 
निश्चित पतिणाम सफलता है |”? 

विपक्षी सस्याग्रही की उसको परेश[न न करने की उत्सुकता का दुरुपयोग 
करके सत्याग्रही को हानि पहुँचाने का प्रयत्न कर सकता है। लेकिन सत्याग्रही 
को चाहिए कि वह आतप्म-निर्य॑त्रण या अभ्यास घात्मविनाश का घातक 
आत्मदसन की सीसा तक न करे, क्योकि इस प्रकार ग्रुण दुगुण वन जाता 


१, चन्द्रशकर शुक्ल, 'कन्वसंशन्स श्रॉब गाधीजी, प्ृ० ४३ । 

२, ह०, १०-६-३६ घ० १५६ ॥। 

३, हिस्ट्री आँव दि काग्रेस, मे ० ६६४ पर उद्घृत | सन्‌ १६३६ से निःसंदेह 
गाधीजी ने सलाह दी थी कि कुछ देशी राज्यों मे, जहाँ सत्ताधारी पाशविक 
होते जा रहे थे, सत्याग्रह स्थगित कर दिया जाय। लेकिन इसका एक कारण 
था सत्याग्रहियो वी अहिंसा की अपयात शिक्षा ओर दूसरा कारण था गाधीजी 
के लिये शात वातावरण की आवश्यकता जिसमे वह सोच-विचार कर सविनय 
आज्ञा-सग-पद्वति को अधिक प्रभावशाली ओर गल्यात्मक बनाने के लिए, 
उसका नव-संस्कार कर सकें। यदि सत्याग्रहियो का अनुशासन पर्याप्त होता 


ते संभवतः गाधीजी ने सत्याग्रह के स्थगित किये जाने की सलाह न दी होती। 
ह्‌०, २ ०-६-३६, ए० श्ग६ | 
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है ।* यदि विरोधी सत्याम्रही के परेशान न करने के प्रयत्न का दुरुपयोग करे 
तो सत्याग्रही सझुदाय का स्पष्ट क्तंब्य है कि चह आक्रमणकारी पिरोधी का 
अहिंसक प्रतिरोध करे और अपनी रक्षा करे । गांधीजी लिखते हैं, “जब विरोधी 
इसारा अपमान करें तो बचाव के लिए सविनय शआज्षा-संग कठंब्य हो जाता 
है। उस कतंव्य का तो पालन करना ही होगा घिरीधी चाहे संकट में हो 
या नदही।?”* 

संक्षेप में, जब घिरोधी संकट में है तो जो नेतिक दृष्टि से आवश्यक है 
उसे करना सत्याग्रही का क्तंव्य है, यथ्यपि उसे ऐसे कार्य से बचना चाहिए 
जो नेतिक दृष्टि से अनुचित तो नहीं है पर उससे विरोधी परेशान हो 
जायगा ।* 

सत्याग्नदी के लिए. याद्य स्थिति की अपेक्षा आान्‍न्तरिक स्थिति अधिक 
महत्वपूर्ण है। गांधीजी के शब्दों में, “बाह्य कठिनाइयों से डरने की सत्याग्रह्दी 
को आवश्यकता नहीं। इसके विपरीत वद्द बाह्य कठिनाइयों पर पनपता और 
डनका ज्ञोरों से सामना करता है ।!३ 

जहा तक सन्‍्तोषजनक थान्तरिक स्थिति का सम्बन्ध दे, सत्याग्रद्दी- 
समुदाय का अनुशासन ठीक द्वोना चाहिए। पिछले अध्याय में हम पर्याप्त 
अनुशासन के अर्थ का अध्ययन कर चुके हैं । विशेष रूप से सत्याग्रहियों को 
रचनात्मक कार्यक्रम को पूरा करने में सप्यी रुचि दोना चादिए। इस रचनात्मक 
सेवा द्वारा उन्हें जनता के हिंसात्मक अ्शों पर इस प्रकार फा नियन्त्रण प्राप्त 
क्र लेना चाहिए कि जबतक श्रहिंसक प्रतिरोध घलता रहे वह कम-से-फम 
निष्क्रिय रूप से अ्रह्दिसक रहें। हसके अतिरिक्त सत्याग्रहिियों को नेता में ऐसी 
श्रद्धा होनी चाहिए कि वह उसकी श्राज्ञा की राह देखें भौर उसका पालन 
करें। सत्याभ्रही सेना की "तैयारी इतनी पूरी होना चाहिए कि लड़ाई 
अनावश्यक दो जाथ ॥7४९ 

पूरी तेयारी का चिन्द्र यद्द है कि संघ के स्थगित कर देने से सत्याप्रष्टियों 
में निराशा और दुर्बलता भ पेदा दो ।" यदि सत्याग्रही तैयार भी हैं और 
सेनापति मूल से युद्ध को स्थगित करने की आज्ञा देता है, तब भी थ्रान्दोलन 

पर प्रतिकूल प्रभाव न पढ़ना चाहिए, क्योंकि “यदि सविनय आज्ञा-भंग के 


२, ह०, २२-६-४०, प० २६० | 
२ ह०, ६-१-४०, ४० ४०४ 
३, 8०, रे०-२-४०, ए० ६६ | 
४, ६०; २-१२-३६, ४० ३६१ | 
५, ६०, रे-६-३९, ए० १४७ | 


क्। 


छ 


सामूहिक सत्याग्रह ( चालू) २ 


स्थगित करने का परिणाम हो दमन का तीघ्र हो जाना, तो वह आद॒श प्रकार 
का सत्याग्रह बन जायगा ।??” लेकिन यदि सत्याग्रद्दी युद्ध के स्थगित होने से 
निराशापूर्ण न हो जायं, तो यह इस बात का निश्चित चिन्द्र हे कि उन्होंने 
सस्याग्रेह कै संदेश को समझ लिया है ओर अपना लिया है।' 
इतना सावधान होते हुए भी सामूहिक सत्याग्रह ख़तरनाक प्रयोग है । 
उसमे इस बात का सदा ख़तरा रहता है कि जनता सें हिंसा की आग भसभक 
उठे | लेकिन इसके विपरीत नेता को एक और भी बडे ख़तरे को ध्यान से 
रखना पढ़ता है--वह है यह निश्चितता कि अत्याचार और श्रन्याय से उत्पन्न 
जनता का क्रोध हिंसा में परिवर्तित होगा, या घोर अन्याय को दूर करने के 
कारगर अहिसक उपाय के अभाव में नेतिक अधःपतन होगा। दूसरा परिणाम 
पहले से भी अ्रधिक बुरा होगा । श्रहिरूक प्रतिरोध इस हिंसा से बचाता है 
क्योंकि उसके हारा जनता अपनी भावनाओं को इस भ्रकार प्रकट कर सकती 
है कि श्रन्यायी भ्रन्याय को दूर करने पर विवश हो जाय | इस प्रकार 
सत्याग्रही समुदाय की आन्तरिक कमन्नोरियों के होते हुए भी अक्सर विपक्षी 
के श्रनेतिक कार्यों का प्रतिरोध कर्ंब्य दो जाता है। प्रतिकूल परिस्थिति से 
भी इस अनिवाय आवश्यकता पर ज़ोर देते हुए गांधीजी ने एक बार लिखा 
था कि, “यदि कांग्रेस को उसके (सविनय शाज्ञा-भंग के) लिए विवश होना 
पढ़ा तो सत्याग्रह विज्ञान में आान्तरिक कसज़ोरी के होते हुए भी प्रयोग- 
रीति का श्रभाव नही है ।??? 
इस बात का निणय कि अ्रहिसक प्रतिरोध के प्रारम्भ के लिए अवसर 
अनुकूल है या नहीं सेनापति करता है। उसका निर्णय संघर्ष के कारण की 
पर्याप्ता और न्‍्यायपरता और सत्याग्रद्दियों की तेयारी पर पआधारित होता 
हैं। जबतक उसकी तेयारी श्रपूर्ण है, उसे न तो विरोधी का दबाव, उसका 
दमन भोर अत्याचार और न श्रनुगामियों का शोरगुल ठीक समय से पूर्व 
संधरं शुरू करने पर विवश कर सकता है। इस प्रकार सत्याग्रहदी सेनापति 
भजुकूल समय पर और अपने निश्चय क्यि हुए तरीक़ से युद्ध छुरू करता दे ।- 
युद्ध की बागढ़ोर उसके हाथ में रहती है और वह डसे विरोधी के हाथ में कभी 
नहीं जाने देता ।४ युद्ध के आरम्भ और अन्त का और प्रतिरोध-पद्धति का 
निर्णायक सेनापति ही रहता है । 
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२१, ६०, १-४-३६, पृ० ७२ | 

२, 'स्पीचेजः पृ० ४०६; ह०, १-७-२६, प्रृ० श्यर। 
रहे, ०, ४-८-४०, प्ृ० २३४ | 
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स्थगित करने का निुय 


यदि नेता देखता है कवि उससे कोई भूल हो गई है या अर्दिसा की 
ठीक भावना का सत्याम्रहियों में और ससाज में अभाव है और अनुशासन के 
दीले हो जाने की सम्भावना है तो वह पीछे हट जाता है और प्रतिरोध को 
स्थगित कर देता है।* सन्‌ १६३८ सें गांधीजी ने लिखा था, बुद्धिमान सेनापति 
पराजित होने तक प्रतीक्षा नहीं करता रहता, वद्द ठोक समय पर उस सोर्चे से 
सुब्यवस्थित रीति से पीछे हट आता है, जिस पर वह जानता दै वह अपना 
अधिकार न रख सकेगा ।?* गांधीजी के अहमदाबाद (१६१६) बारडोली 
(१६२१) और पटना (१६३४) के निर्णय संघर्ष को स्थगित करने के दृष्टान्त 
हैं ।? पटना के निर्णय हरा सविनय आज्ञा-संग गांधीजी के अतिरिक्त और 


१, सन्‌ १६२२ में गाधीजी की राय थी कि सविनय आज्ञा-भग केवल राजनैतिक 
हिसा के कारण रोका जा सकता था, अराजनैतिक हिंसा के कारण नहीं। लेकिन 
सन्‌ १६३० में वह नर्म पड़ गए, और उन्होंने कहा कि इस बार सविनय 
आज्ञा-भग हिंसा के होते हुए भी चलता रहेगा। निस्सन्देह वीरता की अहिसिा 
अधिक-से-अधिक हिंसा को भी बेकार बना सकती है। लेकिन काग्रेस की 
हिंसा केवल एक काम चलाऊ नीति थी। सन्‌ १६३४ ई० से उनका मायदड 
फिर ऊँचा हो गया और लगातार उन्होंने इस बात पर जोर [द॑या कि हिंसा 
का अभाव सविनय आज्ञा-भग वो प्रासम्म करने और उसको चाल्नू रखने 
वी आवश्यक शर्त है। लेकिन हिंसा ऐसे व्यक्तिगत सविनय आशा-भग को 
नहीं रोकती जिसका प्रारम्भ बचाव के लिए हुआ हो | देखिए य० इ०, भा० १, 
पृ० २६२, य० ४०, २३-१-१६३०, 'हिस्ट्री ऑव दी काग्रेस', प० ६४५, 
ह०, १-१२-३६, प्ृ० ३६२ ओर ३०-३- १६४०, प्ृ० ६६ | 

२, ६०, २२-१०-१६३६, पु० ३०४ । 

३, सन्‌ १६१६ में गाधीजी ने अहिंसक प्रतिरोध को नदियाद ओर अहमदाबाद 
की हिंसा के कारण रोक दिया था | इसी प्रकार वारडोली का निर्णय चौरी- 
चौरा की हिंसा के कारण था जिसके पहले राजनैतिक हिंसा की और भी 
घटनाएं हो चुकी थीं। इसके अतिर्कि सन्‌ १६२१ में हिंसा बढ-सी रही 
यी ओर सत्याग्रहियो का अनुशासन अपर्याप्त था। किन्तु सन्‌ १६२५ में 
गाधीजी ने लिखा था कि उन्होंने जब-जब सविनय आज्ञा-भग स्थगित किया 
था उसका कारण क्वलमात्र हिसा नथी, वहिक ऐसी हिंसा थी जिसे 
काग्रेस के स्दर्स्यों ने प्रारम्म किया था या प्रोत्साहन दिया था। पटना के 
निर्णय का कारण यह था कि सविनय आज्ञा-भग का आदोलन जो दुर्बलता की 
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सबके लिए स्थगित कर दिया गया था। याद रखना चाहिए कि सविनय 
श्ाज्ञा-संग को स्थगित करने से सत्याग्रह नहीं रुक जाता। उससे केवल 
सत्याग्रही सेना रकाव्टों को दूर करने के निषेधात्मक कारय से हटकर रचनात्मक 
काय में लग जाती है। स्थगित कर देने का अथ यह है कि नेता सत्याप्मही 
सेना को, अधिक संतोषजनक तेयारी के रहिए, युद्ध-योजना के अ्रजुसार पीछे 
हटा ल्लेता है। 
प्रतिरोध का कारण 

अहिंसक प्रतिरोध का प्रयोग केवल जनहित के लिए हो सकता है, 
श्रनेतिक प्रयोजनों के लिए कभी नहीं हो सकता । उदाहरण के लिए उसका 
प्रयोग किसी दूसरे देश को जीतने के ल्षिण या साम्राज्य स्थापित करने के 
लिए नहीं हो सकता । 

समाज की कोई महत्वपूर्ण शिकायत ही प्रतिरोध का डचित कारण 
हो सकती है। यह शिकायत जहाँ तक सम्भव हो सीधी-सादी और सुनिश्चित 
होनी चाहिए, न कि जटिल और कठिनता से समझी जा सकने वाली । 
प्रतिरोध के प्रेरक द्ेतु को दूसरे प्ररक हेतुओं के साथ मिलाना सत्याग्रह को 
हानि पहुँचाता है, इसलिए संघर्ष का कारण किसी अ्रन्य प्रयोजन की सिद्धि 
का आवरणसान्र न होना चाहिए।" गांधीजी की यह भी राय थी कि 
सत्याग्रही समुदाय को ऐसी श्रल्पतम मांगों के लिए. लड़ना चाहिए जिनमे 
थोर कमी नहीं की जा सकती । सत्याग्रही के लिए उनके अनुसार यह अ्रल्पतस 
ही अधिकतम है ।* सत्याग्रही की साँग ऐसी होना चाहिए जिसे स्वीकार कर 
लेना विरोधी की शक्ति से हो ।? 





अहिसा पर आधारित था, सरकारी दमन के कारण दुब॒ल हो गया था। 
इसलिए गाधीजी ने सत्याग्रह के प्रवतेक की हैसियत से काग्रेस के सदस्यों 
को यह सलाह दी कि सविनय आज्ञा-भग स्थगित कर दिया जाय, स्वराज्य- 
प्राप्ति के उद्देश्य से उसके प्रयोग का अधिकार केबल गाघधीजी को रहे ओर 
भविष्य मे गाधीजी के जीवनकाल में दूसरे इस उद्देश्य से उसका प्रयोग 
केवल उनकी आज्ञानुसार करें। किन्तु विशिग्ट शिकायतों के विरुद्ध 
सबविनय आज्ञा-सग का प्रयोग यथापूर्व हो रुकता था| य० इ०; 
६६-१०-२५; चन्द्रशइ्र शुवल, 'कन्वरसेशन्त ऑँव गाधीजी”, ए० ४६ ओर 
| 

« है०, २७-५-६१६४०, पृ० १४४ । 

« दक्षिण अफ्रीका), (उत्तराध), पृ० १६६। 

« कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम', ए० २६। 


न्पैण जज 
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अपने सभी सविनय शझआज्ञा-भगके आन्दोलनों में गांधीजी ने इस बात पर बहुत 
ध्यान रखा कि लोग आन्दोलन के कारण को उससे भिन्न कोई वस्तु न समझ 
बेंढें । दक्षिण अफ्रीका में उन्होंने योरोपियन हड़्तालियों के साथ, जिनकी 
' हड़ताल अद्विंसक नहीं थी, अपने अऋान्द्रोरून को मिला देने से इन्कार कर 
दिया था। वाखव में उन्होंने अपनी सत्याग्रही हृद़ताल को इसक्निएु रोक 
दिया था कि कहीं भ्रम से यद्दध न समझ लिया जाय कि सत्याप्नद्दियों में और 
गोरे हडतालियों में समझोता हो गया है। चम्पारन में भी उन्होंने हस बात पर 
ध्यान रखा कि वहाँ के मामले को राजनेतिक और राष्ट्रीय रूप न दिया जाय । 
गाधीजी के अ्रहिंसक आंदोलन मांग को सीमित रखने शर्थात्‌ 
मर्यादित उद्देश्य और उसको सुनिश्चित तथा स्पष्ट रखने के डदादरण हैं। 
स्थानीय संघर्षों का कारण तो सुनिश्चित और स्पष्ट होता ही है, लेकिन राष्ट्रीय 
अहिंसक पान्दोलनों में भी गाधीजी ने इस सिद्धान्त फो महत्व दिया । पहला 
आन्दोलन पजाब शौर खित्लाफत के अन्यायों को दूर करने के लिए था, यद्यवि 
सन्‌ १६२० में श्री० सी० विजयराघवाचारियर और पं० सोतीज्ाल नेहरू के 
कद्दने से मॉग में स्व॒राज्य को भी सम्सिलित कर लिया गया था। * इसी 
तरद्द सन्‌ १६३०-३४ के दूसरे आन्दोलन में भी, जिसके बारे में गांधीजी फो 
श्राशा थी कि वह पूर्ण खतन्त्रता का श्रन्तिस संघर्ष दोगा, उन्होंने खवराज्य 
की माँग को ११ शर्ता का रूप दिया था। पं० मोतीलाल नेहरू ने पहले तो 
गाधीजी की थ्राल्नोचना की कि उन्होंने राष्ट्रीय सांग को नीचा कर दिया लेकिन 
उन्होंने जरूद महसूस किया कि ११ शर्तों के मान लिये जाने का अर्थ होगा 
स्वराज्य का सार मिल जाना । सन्‌ १६४०-४१ का सध्याग्रह आन्दोलन उन्होंने 
स्वतन्त्र भाषण के अधिकार की रक्षा के ल्षिए चलाया था और इस अधिकार 
को चह स्वराज्य को ्राधार-शिला, उसका बीज कद्दते थे ।* इस आन्दोलन 
के कारण के बारे में वह लिखते है, “यह अधिकार एक समूर्ति विषय है 
जिसकी परिभाषा करने की कोई आवश्यकता नहीं। वद्द स्वतन्त्रता का आधार 
है, तिशेष रूप से जब उस स्वतन्त्रता को अर द्विसक रीति से जीतना है। उसको 
समपंण कर देना स्वतन्त्रता को प्राप्त करने के एक मात्र साथन फो समर्पण कर 
देना है। इसका अ्थ यह नहीं कि स्व॒राज्य की माग अहिंसक संधर्ष का न्‍्यायोचित 
विषय नहीं हो सकती, लेकिन गांधीजी यथासस्भव इस सांग को स्पष्ट सुनिश्चित 
शब्दों मे रखने के पक्ष में थे । अखिल भारतवर्षीय कांग्रेस कमेटी के ८ अगस्त, 
१६४२ के प्रस्ताव ने भी स्वतन्त्रता फी मांग को युद्ध के ख़त्तरे फे स्पष्ट संदर्भ 


१, आत्मकथा, भा० ४, अ० ४२ | 
२, ६०, २२०८-४०, ४० २६२ | 
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में रखा था। इस प्रस्ताव को माँग थी कि अंग्रज़ सत्ता भारतवर्ष से 
तात्कालिक आवश्यकता के कारण फौरन हट जाय, क्योंकि “उस शासन का 
चालू रहना भारतवर्ष को नीचे गिराता है, दुर्बल बनाता है ओर अपनी रक्षा 
के लिए और संसार की स्वतन्त्रता में सहायक होने के लिए क्रमशः अक्षम 
बनाता है ।” श्रस्ताव के श्रजुसार अंग्रेज़ी आधिपत्य का अन्त स्वतन्त्रता और 
जनतन्त्र की सफलता के लिए. आवश्यक था, क्योंकि केवल स्वतन्त्र भारत 
अपनी रक्षा कर सकता था और चीन और रूस को उनकी पशआवश्यकता के 
समय सहायता दे सकता था ।* 

देशी राज्यों में सत्याग्रह श्रान्दोलन के नेताओं को भी वह इसी तरह की 
राय देते थे । उदाहरण के लिए सन्‌ १६३६ में उन्होंने ट्रावनकोर कांग्रेस के 
नेता को यह राय दी थी कि वह उस समय स्वराज्य को बात को खुला दें, 
राज्य-प्रबन्ध की तफ़्सीली बातों पर ध्यात एकाग्र करें भौर जनता के प्राथमिक 
अ्रधिकारों के लिए लड़ें । गांधीजी ने कहा था, “अधिकारियों को उससे डर 
नहीं लगेगा और आपको उत्तरदायी शासन का सार प्राप्त हो जायगा ॥?* 

कभी-कभी आलोचक गांधीजी की इस नीति की आलोचना करते हें। 
उनका कहना है कि स्पष्ट, निश्चित अ्न्याय-विशेष एक व्यापक रोग के लक्षण 
हैं। उन लक्षणों को अ्रल्लग करना और प्रथकता में उन्तको दूर करने का प्रंयसन 
करना जनहित की उपेक्षा करना है; क्योकि ऐसा करने से जनता वास्तविक 
उद्देश्य को भुला बेठती है । 

लेकिन गांधीजी के सत का उनके मूलभूत सिद्धान्तों से अ्रहूट सम्बन्ध 
है श्रोर साथ ही साथ वह व्यावद्दारिक दृष्टिकोण से भी बहुत लाभदायक हैं। 
सुनिश्चितता और स्पष्टता सत्य के साथ ठो मेल खाती ही हें, इसके अतिरिक्त 
भ्रम के लिए यु 'जाहश नहीं रहती और बात अन्याय-पीढित जनता की समर 
में सुगमता से आ जाती है और उसकी सहायता तथा सद्दानुभूति सत्याग्रही 
को प्राप्त हो जाती है। अल्पतस सांग छुछु अंश से विपक्षी के संदेह को कम 
करती है । आ्राक्रणशीलता हिंसा है और मांग को अ्ल्पतम रखना इस बात 
का लक्षण हैं कि सत्याग्रह आवश्यक रूप से बचाव की लड़ाई है। इसके 
श्रतिरिक्त यदि किसी सुनिश्चित, मर्यादित विषय में जनता को अहिंसा की 
रीति से सफलता प्राप्त हो जाती है तो जनता की नेतिक शक्ति विकसित होती 
है ओर उसमे अधिक व्यापक शिकायतों और श्रन्यायों को दूर करने की इमता 
शाती है। एक बार गांधीजी ने कहा था, “यदि में केवल स्वराज्य की ही 





१, अखिल भारतवर्पीय काग्रेस कमेटी का ८ अगस्त सन्‌ १६४२ का प्रस्ताव | 
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बातें करता रहता तो मेरे किये घरे कुछ न हो पाता। तफ़्सील की बातों पर 
ध्यान एकाम्न करने से हमारी शक्ति में इृद्धि होती रही है ।॥”* 

जब संघर्ष शुरू हो जाता द्वै दो सत्याग्रही समूह को शक्ति बढ़ जाने पर 
भी बिना उचित कारणों के अपनी सांग न बढ़ाना चाहिए । उदाहरण के लिए 
यदि सत्याग्रह के आरम्भ होने के समय कोई शिकायत मौजूद थी और मांग 
में यद्द शामित्न नहीं थाकि वह्द दूर कर दी जाय, तो बाद में उद्दश्य को 
कड़ाने के लिए उसको नहीं शामित्त करना चाहिए । दूसरी ओर यदि सत्याग्रह 
की लड।ई में विरोधी वचन-भंग करे था फोई दूसरा अन्याय करे तो उनसे 
सम्पन्धित नई सांगें न्‍्यायोचित हो सकती हैं। इस दृश्कोण से जेसे जेसे 
प्रतिकक्षी सत्याग्रद्दी के बीच में नई आपत्तियाँ उपस्थित करता है और सत्याग्रह 
की लड़ाई बढ़ती जाठी है त्यों-त्यों प्रतिपक्षी अपनी द्वानि औौर सत्याग्रही का 
फायदा ही करता है। इस प्रकार वृद्धि का नियम? सत्याम्रह्ठ के युद्ध में लागू 
होता है भौर उसके परिणाम में वृद्धि होती जाती है ।* 

प्रतिरोध-पद्धति के सम्बन्ध में सातवें अध्याय में वर्णिद व्यक्तिगत 
प्रतिरोध के सिद्धांत आवश्यक घटाव-बढ़ाब के साथ सामूह्दिक प्रतिरोध में भी 
लायू हैं। सत्याम्रह्दी प्रतिरोध में उन एथक कार्यो की अपेक्षा जिसमें अहिंसा 
की अभिव्यक्ति होती है अहिंसा की भावना कहीं भ्रधिक महत्वपूर्ण है। इसी 
कारण गांधीजी इस बात पर ज़ोर देते थे कि सत्याग्रह्दी नेता को पूरी तरह से 
अहिसावादी द्वोना चाहिए, क्‍योंकि अहिसा सें जीवित श्रद्धा के बिना किसी 
संक्टपूर्ण स्थिति में वह अधिसक साग॑ को न खोज सकेगा ।? इसी कारण 
गांधीजी सप्याग्रहदी के अनुशासन की पर्याप्तता पर भी ज़ोर देते थे, और कद्दतते 
थे कि अहिंसक लड़ाई का प्रारम्भ ठीक तरद्द से शुद्धतम मनुष्यों द्वारा द्वोना 
चाहिए । गांधीजी का विश्वास था कि इन बातों के अतिरिक्त प्रत्येक सामूहिक 
सत्याग्रह की परिस्थिति अश्रलग होती है और एक ही आन्दोलन सें भी 
परिस्थिति बदलती रहती है । इस प्रकार सत्याग्रही सेनापति को अपनी दृष्टि 
फी शुद्धता पर निर्मर रहकर परिस्थिति की आवश्यकता के अलुसार प्रतिरोध 
का रूप निश्चित करना पढ़ता है। जिस प्रकार साधारण फौज का सेनापति 
परिवर्तनशील परिस्थिति और युद्ध-कौशज्ञ के अनुसार अपनी योजनाशों और 
शआज्ञाओं को बदलता रहता दे उसी प्रकार सत्याग्रही सेनापति भी करता है। 
बाह्य परिस्थिति के अतिरिक्त उसको खर्य॑ अपनी भी छान-बीन करनी पडती 

१, ह०, २४--६-१६३६, पृ० १७५४। 

२, “दक्षिण अफ्रीका' उत्तराध, अ० ३े और १४ और ० ३१-३४ | 
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है और अ्रपनी आन्तरिक श्रावाज्ञ को ध्यान से सुनना पड़ते है।' प्रत्येक 
दशा में लागू होने चाली विस्तृत श्रतिरोध-योजना को जानने और तैयार करने 
का प्रयत्न जीवन की प्रक्रिया को तकंपूर्ण बौद्धिक योजना-मात्र का रूप देने 
का प्रयत्न है श्रौर यह अनावश्यक, अव्यावह्ररिक और असम्भव है। इसीलिए 
गांधीजी प्रायः कहते थे कि उनके लिए केवल एक पण आगे देख पा सकना 
* काफ़ी था। सन्‌ १६३६ में उन्होंने लिखा था, 'झुझसे यह बताने की आशा 
न कीजिए कि यदि सविनय आज्ञा-भंग का प्रयोग हुआ तो में किस प्रकार 
उसका प्रारम्भ कर'गा| मेरे पास कुछ भी छिपा हुआ नहीं है और सुमे 
अन्तिम क्षण तक कुछ भी मालूम न होगा। में इसो प्रकार निर्मित हैँ। झुभे 
शमक-यात्रा के बारे में लगभग उस क्षण ठक कुछ भी सालूम नहीं था जब 
उसका निश्चय हुआ था । में यह जानता हूँ कि ईश्वर ने शायद ही कभी मुझ 
से इतिहास की पुनरावृत्ति करवाई हो भौर शायद हस बार भी ऐसा न करे।?” * 
इसलिए हम पिछले दृष्टान्तों के आधार पर सामूद्दिक प्रतिरोध के केवल 
सामान्य सिद्धांतों का विचेचन करंगे। 


सातवें अ्रध्याय में अहिंसक प्रतिरोध का उद्द श्य, उस उद्दश्य की 
कसौटी और लड़ाई के प्रारम्भ के पहले समझाने-बुकाने के और सममझौते के 
प्रयत्न के महत्व का पर्णन हो चुका है। यह सब सिद्धान्त सामूहिक सत्याग्रही 
प्रतिरोध में उसी प्रकार लागू दे जिस प्रकार वेयक्तिक प्रतिरोध में । 
अगोपनीयता 


गांधीजी सत्याग्रह में प्रकट, खुले हुए कार्यों पर ज़ोर देते थे । एक बार 
श्रमेरिकन लेखक अ्रप्टन क्ल्ोज़ ने उनको राजनेतिक सच्चाई का संसार में सर्व- 
श्रेष्ठ दष्टान्त और प्रकट साधलों द्वारा सिद्ध प्रकट राजनीति के आदुर्श का एक- 
मात्र सच्चा अजुगामी बताया था।* उनके लिए विसी भी मूल्य पर सत्य की 
साधना एकमात्र राजनीति थी श्रौर इसमें किसी भी छिपी हुईं बात की 
गुझ्लाइश नही थी। उन्होंने सन्‌ १६३१ में लिखा था, “जिस तरीक़े को हम 
अपना रहे हैं उसमें जाल, ऋूठ बोलने, धोखेबाज़ी, असत्य और हिंसा के 
तमाम बदसूरत कुटुम्बियों के लिए बिल्कुल ही गुक्लाइश नहीं। हरएक काम 
खुलमखुछा किया जाता है, कयोंक्रि सत्य गोपनीयता से घछणा करता है। 


९, ०, १०-६-३६, ४० १५८। 
२, ह०, २-१२-२६, प० ३६२ | 
३. नटेसन, “महात्मा गांधी, दि मैन एएड हिज मिशन” ऐप्रीसियेशन्स, पृ, ३०। 
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जितना भ्रधिक शाप खुले होंगे, उतना द्वी अधिक श्रापके सत्यपूर्ण होने की 
सम्भावना है ।!!* 

गोपनीयता का अभाव साधनों की शुद्धता की गारंटी है, क्योंकि 
अशद्धता प्रकाश से भागती है और छिपने का श्रयास करती है। खुले कार्य 
करना सत्याग्रह को परिणाम की परवाह न करके निर्भयता और अबज्ञा की 
खुली, शुद्ध लड़ाई बना देता है। वद्द नेतिक उच्चता का प्रतीक है भौर सभी 
के, विरोधी के, तटस्थों के और श्रपने पक्ष के व्यक्तियों के, उच्चतम श्रेश को 
प्रभावित फरता है । वह सत्याग्रह्दी श्रतुगामियों के अनुशासन को दृढ़ करता 
है और जनता और विपक्षी की दृष्टि में उनके सम्मान को यढ़ाता दे और इसलिए 
विपक्षी के अनुशासन को ढीला करता है। 

खुछमखुल्ला कार्य थच्छा प्रचार भी है। सत्याग्रह की ख़बर दूर-दूर फेल 
जाती दे और बाद में लगाए गए प्रतिबन्धों को बेकार कर देती दे। खुछमखुला 
कार्य व्यावहारिक भी दै। वास्तव में, जेसा कि गांधीजी ने सन्‌ १६४० में एक 
चक्तव्य में कहा था, “कोई गुप्त श्रानदोलन न तो कभी जन-श्रान्दोज्षन बन 
सकता है शौर न लाखों ब्यक्तियों को सामूद्दिक कार्य के लिये प्रेरित कर 
सकता है ।?* 

हिंदुस्तान के और दक्षिण अफ्रीका के सभी सत्याग्रह के झ्रान्दोलरनों में 
गांधीजी सदा अपनी युरू-योजना की सूचना सरकार को पहिले से ही दे देते 
थे। उनका विश्वास था कि अगर पर्याप्त सूचना न दी जाय, तो श्रहिंसक 
प्रतिरोध अनैतिक श्रौर दोषपूर्ण हो जायगा । सन्‌ १६४०-४१ के व्यक्तिगत 
सविनय पझाज्ञा-भंग के श्रान्दोलन में उन्होंने इस बात पर पहले से अधिक 
ज़ोर दिया। प्रत्येक सत्याग्रही को कई दिन पहले अपने सविनय झआज्ञाभ॑ग 
की विस्तृत सूचना सरकार को भेजनी पड़ती थी। कांग्रेस कसेटियों को इस 
बात की द्विदायत थी कि चद गुप्त हिसाब या गुप्त घन न रखें ।२ 

इसके त्रिपरीत छिपाव से मालूम द्ोगा है कि सत्याग्रही विपक्षी से ढरता 
है, उसके दिये हुए दण्ड से बचना चाहता है और अपने चारों ओर बचाव की 
दीवालं खढ़ी करना चाहता है। अद्दिसा इस प्रकार के बचाव से घुणा करती दै 
अधिकतम शक्तिशाक्षी जिपक्षी का सामना खुलकर करती है। छिपाव से यद्द 
भी प्रकट होता है कि सत्याग्रद्दी सदेहपूर्ण साधनों द्वारा शीघ्र सफल होने को 
उत्सुक है। इसलिये छिपाव सत्याग्रद्द की नेतिकझता और प्रतिष्ठा को दूर करके 


९१, य० इ०, २१-१२-१६३१ | 
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उसको केवल-मात्र चतुरता की लडाई से परिणत कर देता दै। इस प्रकार वह 
सत्याग्रह के लिये घातक है। गांधीजी के शब्दों में, “कोई सी गुप्त संगठन, चाहे 
जितना बढा क्यों न हो, कुछ भी अच्छाई नहीं कर सकता ।”?* 

सन्‌ १६३०-३४ के सत्याग्रह आन्दोलन में जब सरकारी दुमव बहुत 
कठोर हो गया तो सत्याभ्रही गुप्त साधनों का प्रयोग करने लगे। लेकिन 
श्रान्दोलन में ढीलापन और दुर्बलता आ गईं। गांधीजी ने जेल से छूटने पर 
इस ठीलेपन के लिये और जनता से उत्साह की कमी के लिये बहुत कुछ छिप 
के साधनों को उत्तरदायी ठहराया ।' 

इसी प्रकार गांधीजी के अनुसार सरकारी सम्पत्ति का विनाश भी 
झहिसक प्रतिरोध के आन्दोलन का भाग नहीं हो सकता । यह विनाश एक 
प्रकार की द्विंसा है। “यदि प्रत्येक व्यक्ति पुलो, यातायात के साधनों, सड़कों 
आ्रादि के विनाश के अधिकार का इसलिये दावा करे कि बह सरकार के कुछ कार्यों 
को ठीक नहीं समसता, तो राष्ट्रीय सरकार भी एक दिन न चल सकेगी। इसके 
श्रतिरिक्त घुराई पुलों, सडकों, इत्यादि में--जो निर्जीव वस्तुएँ हें--नहीं है, 
बल्कि मलुष्यों में है. . .बिस्फोटक साधनों द्वारा पुलों आदि का विनांश हस 
बुराई को दूर नहीं करता, बल्कि उस बुराई के स्थान में जिसको वह दूर करना 
चाहता है अधिक निक्ृष्ट चुराई को उकसाता है।?* 


सरूषा ओर धन 


सत्याग्रह आन्दोलन में गांधीजी सँडया ओर धन के प्रति उदासीन थे । 
उन्होंने बार-बार क्हा है कि सत्याग्रह की सफलता भौतिक नही नेतिफ और 
आध्यात्मिक साधनों पर निर्भर है । 
वह जनता के सहयोग की उपेक्षा नहीं करते थे और न उसके महत्व को 
कम आंकते थे। सन्‌ १६१६ में हँटर कसेटी के सामने उन्होंने कहा था फि 
यदि उनको अहिंसा के सिद्धान्त के अनुसार काय करने को तेयार १० लाख 
सनुष्य सिल जांय तो वह उनको सत्याग्रही-सेना में भर्ती करने में आगा-पीछा 
न करंगे।* चह यह भी मानते थे कि सामूहिक सत्याग्रह का श्रांदोलन बिना 
जनसाधारण की सहायता और अनुशासन के असंभव है ।" लेझिन यदि 
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अलुशासन ठीक न हो तो सख्या हुबंलता का खोत है। इसके अतिरिक्त 
सत्याग्रह सामूद्विक हुए बिना भी सफल दो सकता है। ओर सफलता संख्या- 
शक्ति पर नहीं, सत्याग्रहियों की, बिना विरोधी के प्रति दुर्भावना के, सत्य के 
लिए कष्ट-लद्दन की क्षमता पर अवलम्बित है, उन सत्याग्राहियों की सख्या 
चाहे जितनी कम क्‍यों न हो। गांधीजी के शब्दों में “'में परिमाण की लग- 
भग उपेक्षा करके गुण ( नेतिक उत्कृष्टता ) को अधिकतम महत्व देता हूं 
संख्या जब ठीक अनुशासन में रह कर एक मलुष्य की भांति कार्य करती है 
तो वद्द भ्रजेय हो जाती है। जब प्रत्येक व्यक्ति श्रपने रास्ते चल्नता है या जब 
कोई नहीं जानता कि वह्द किस रास्ते चले तो वह स्वयं-विनाशक शक्ति बन जाते 
हैं। मुझे विश्वास है कि जबतक दम एकता, ठीक-ठीक कार्य करने की ज्ञमता 
ओर बुद्धिपूर्ण सहकारिता और सहानुभूति का विकास नहीं करते, तबतक 
फस संख्या में सुरक्षा है ।”* “सत्याग्रह में संख्या का सहृत्व नहीं होता। 
सुसंगठित और अनुशासन पूर्ण सुठ्ठीभर स्बो सत्याग्रही भी जनता की 
स्वाथरद्दित सेवा द्वारा भारतवर्ष फो स्वतंत्र कर सकते हैं ।! २ 

संख्या की ओर गांधीजी की उदासीनता आत्म शक्ति के बारे में उनके 
विश्वास का निष्कर्ष है। सत्याप्द्दी का अवलम्ब उसके संकीर्ण, सीमित, शथक्‌ 
शरोर की शक्ति नहीं, उसकी आत्मा की शक्ति है जो संपूर्ण संसारभर की 
भौतिक शक्ति की उपेज्ञा कर सकती है। जब किसी व्यक्ति को ईश्वर भौर 
आस्मा में ग्डिग भझ्रास्था होती है तो चद् आवश्यक सहारे और सहायता के 
लिए स्वय॑ अपने पर आश्रित रहता है । 

गांधीजी नेतिक उत्कृष्टता पर इसलिए ज़ोर देते हैं कि वह सक्रामक होने 
के कारण बृद्धिशी्ष द्वोती है, और नेतिकताविद्ठीन संख्या प्रभावहीन होती है। 
गाधीजी हसको सत्याग्रह में व्रद्धि का नियम? कहते हैं | शुद्धता के कारण ही 
दक्षिण अफ्रीका में सत्याग्नद्दियों की सख्या जो एक समय केचल १६ थी, 
सत्याग्रह की कढ़ाई के अंत्त के क़रीब बढ़ कर ६०००० हो गई थीं । 

इसके अतिरिक्त सत्याग्रह में सफलता संख्या पर नहीं बल्कि अन्यायी के 
साथ सहयोग न करने पर भर उसका प्रतिरोध करने पर अवलम्ध्रित होती है। 
इसलिए “लडने वाले के लिए लड़ाई ही जीत है, क्योंकि उसको केवल लदने 
में आनन्द आता है। उसका विश्वास है कि जीत या हार . रुवयं॑ उसके 

ऊपर अ्रवल्म्बित है ।?? फिर, क्योंकि सत्याग्रही फौज बदले की भावना से 


१ यं० इ०, भा०२ , पृ० ४६०३२ | 
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मुक्त होती है, इसलिए उसमें सिपाहियों की कम-से-कम संख्या की आवश्यकता 
होती है ।* ; 


इन्हीं विचारों से मिलदे-जुलते गांधीजी के विचार सत्याग्रह मे घन के स्थान 
के बारे में थे । उन्होंने अनेक हलचलों के लिए करोडों रुपये एकन्नित किए थे 
भ्रौर धन को युद्ध का साधन सानते थे ।* सन्‌ १६२१ में उल्होंने जनता से 
अपील की थी कि वह तिलक-स्वराज्य फंड में जितना धन दे सकें दे । सन्‌ 
१६२७ में उन्होंने लिखा था, “इस फंड से महान्‌ राष्ट्रीय प्रयोजन सिद्ध हुआ 
है। उस शक्तिशाली संगठन का, जो एकद्स खड़ा हो गया है, निर्माण इस 
महान्‌ राष्ट्रीय फंड के बिना असंभव था..... 0१३ ज्ञेक्नि याद रखना चाहिए कि 
वास्तव म॑ गांधीजी धन की ओर से उदासीन थे । घन के प्रति उनक्की मानसिक्ष्ता 
का निर्धारण शअ्रपरिभ्रह के आदर्श द्वारा होगा है। उनका विश्वास था कि 
सत्याग्रह से धन का अल्पतम महत्व होता दहै। घन स्वयं सत्यामह आंदोलन 
की उन्नति में सहायक नहीं हो सकता। दीघंकालीन अनुभव से उनका यह 
विश्वास हो गया था कि सत्याग्रही के लिए. यह आवश्यक है कि वह घन पर 
श्राश्नित रहना छोड़ ही दे, क्योंकि कोई भी आन्दोलन या काय जिसका नेतृत्व 
भ्रच्छे भरोर सच्चे आदुर्सियों के हाथ है, धन की कमी से न तो रुकठा है न ढीला 
पढ़ता है। ५ दूसरी और आर्थिक निश्चितता का आवश्यक परिणाम होता है 
श्राध्यात्मिक दिवालियापन । 


गांधीजी का यह सी मत था कि “किसी भी सावंजनिक संस्था को स्थायी 
कोप पर निर्वाह करने का प्रयत्न न करना चाहिए; क्योंकि इससे नेतिक 
भ्रधोगति का वीज समाया रहता है। सार्वजनिक संस्था का अर्थ है जनता की 
धनुर्मात और धन से चलनेवाली संस्था । जब जनता की सहायता मिलना 
बन्द हो जाए तब इसे जीवित रहने का अधिकार नहीं है। स्थायी संपत्ति पर 
चलने वाली संस्थ,ऐँ प्रायः लोकमत की उपेक्षा करती देखी जाती है ओर 
कितनी ही बार तो लोकरूत के विपरीत भी आचरण करती हैं। वाषिंक चंदा 
संस्था की लोकप्रियता भौर उसके संचालकों की ईमानदारी की कसौटी दे 
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और मेरा यह मत है कि प्रत्येक संस्था को चाहिए कि वह अपने को इस 
कसौटी पर कसे ।” गांधीजी उधार रुपये से सार्वजनिक संस्थाओं को चलाने 
के सी पिरुद्ध थे ।* 

शायद यह बताना अनावश्यक है कि सत्याग्रह भ्रार्थिक प्रत्नोभन देने से 
या ख्यंसे वक नौकर रखने से मेल नहीं खाता। इस प्रकार के स्वार्थपूर्ण 
उद्देश्य से सत्याग्रह सें भाग लेने वाले अवसरवादी व्यक्ति आ्रान्दोलन को 
निर्जीव और यन्त्रवत्‌ बना देंगे। लेकिन यदि संसव हो तो निर्धन स्वय॑सेवकों 
को और जब वह जेल में हों या मार डाले गए हों तो उनके आश्रितों को 
भरण पोषणमात्र के लिए घन देने में कुछ भी अनुचित नहीं है । 


बहुत कुछ गांधीजी के ही कारण भारत में स्वतन्त्रता की लड़ाई में धन 
का घ्यय इतना कम हुआ और कांग्रेस में अवेतनिक स्वार्थ रहित कार्यकर्ताओं 
की इतनी बढ़ी संख्या थी । धन के अष्टकारी प्रभाव से दूषित जनतन्त्र को 
धन की भोर गांधीजी के बुद्धिमतापूर्ण रख़ से बहुत कुछ सीखना च।हिए । 

गांधीजी का सत था कि सत्याग्रद्दी आन्दौलन में नेता कौ धन और 
मनुष्यों के लिए यथासम्भव उसी स्थान पर निर्भर रहना चाद्तिपु जिसको उस 
शिकायत से-जो लड़ाई का कारण दैै--प्रत्यक्षरूप से द्वानि पहुंचती है। 
उनके शब्दों में, “यह सत्याग्रह का सार है कि केवल उन्द्दींको सत्याम्रह करना 
चाहिए जो कष्ट उठा रहे हैं ।”* 

सत्याग्रह को स्थानविशेष में मर्याद्त करने ओर बादरी सहायता को 
रोकने का कारण यह है कि “सत्याग्रह का मूलभूत विचार है अन्यायी 
का हृद्य-परिवतन करना, उसमें न्‍्याय-भावना जगाना, और उसको यह 
दिखाना कि बिना पीद़ितों के प्रत्यक्ष या अ्रप्रत्यज्ञ सहयोग के वह इच्छित 
अन्याय नहीं कर सकता | यदि लोग अपने छ्ितों के ज्िये कष्ट सद्दने को 
तैयार नहीं हैं तो सत्याग्रह के रूप में किसी भी बाहरी सद्दायता से सम्भवतः 
सच्चा छुटकारा नहीं मिल सकता ।?* इस प्रकार शअन्यायी के हृदय-परिवतंन 
का सर्वश्रेष्ठ साधन है अन्याय से पीढ़ित स्थानीय लोगों का बलिदान । 
बाहरचाल्ों का बलिदान हृदय-परिवर्तन की भ्रक्रिया में विष्न डालता है और 
कट्ठता को बढ़ा देता है। इसके अतिरिक्त स्वावलबन झौर स्थानीय उत्तरदायित्व 
का सिद्धान्त मनुष्यों को अपनी लड़ाई अपने आप लड़ने पर बाध्य करता दे 
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भौर उनकी प्रसुप्त शक्तियों को विकसित करता है । लोगों मे उनकी शक्ति की 
चेतना भ्राती है और वह इस योग्य हो जाते है कि अन्याय से छुटकारा पा 
जाय॑ । बाहरी सदहायता--वह चाद्दे जिस परिमाण में क्यों न हो--इस आव्म- 
प्रयास का स्थान नहीं ले सकती । 

सामूहिक श्रद्िंसक प्रतिरोध के प्रधान शख्र हैं सहयोग, सविनय आक्षा- 
भंग, उपवास, द्विजरत, घरना, श्रार्थिक बहिष्कार और सामाजिक बहिष्कार । 


असहयोग 


वेयक्तिक संबंधों मे अनुपम प्रतिरोध-शस्त्र होने के साथ-साथ असहयोग 

श्रेष्ठ राजनेतिक प्रतिकार-साधन भी है । 

सरकारें अक्सर गलतियाँ करतठी हैं और उनको प्रन्यायपूर्ण रोति से 
शासन करने का देवी ग्रधिकार नहीं है। गांधीजी का कहना था कि सरकार 
का आ्राधार उसकी शक्ति या जनता की निष्क्रिय सम्मत्ति नहीं; बल्कि उसका 
सक्रिय सहयोग है। इसलिए जनता के सहयोग ओर सहायत्ता से हाथ खींच 
लेने का परिणाम है राजनेतिक व्यचस्था का पूरी तरह प॑गु भ्रौर शक्तिहीन हो 
जाना और उसका अन्त | “अधिकतम निरंकुश शासन सी जनता की सस्मति 
के बिना नहीं चल सकता, और यह सम्मति प्रायः निरंकुश शासक बलपूचक 
प्राप्त करता है। जेसे ही जनता स्वेच्छाचारी शक्ति से डरना छोड़ देती है, 
उसकी (शासन की) शक्ति जाती रहती है ।??१ 

साधारण रीति से नागरिक का कर्तव्य है क़ानूनों को मानना और 
सरकार का कठंब्य है जनता की नेतिक भावनाओं, द्वितो और इच्छाओं की 
उपेक्षा न करता । सरकारी प्राज्ञाञ्रों का पालन बिना सोचे समझे नहीं करना 
चाहिए क्योंकि यह दासता का लक्षण है। यदि सरकार जनता की भावनाओं 
के प्रतिकूल चलती है, यदि उसका शासन अनेतिक और अन्यायपूर्ण है तो 
सरकार के साथ असहयोग करना जनता का अधिकार भी है और कर्त्तव्य 
भी । गांधीजी लिखते हैं “चुरा शासन करने वाले शासक की सहायता करने 
से हन्कार कर देना जनता का प्राचीन काल से माना हुआ अधिकार हैं ॥?*९ 
जो बात सरकार के लिए ठीक है वही दूसरे शोपक समुदायों और संस्थाओं 
को भी लागू है। 
... सरकार फे विरुद्ध प्रयुक्त होने पर “असहयोग का प्राथमिक प्रेरक हेतु 
है भात्मशुद्धि के लिए अनेतिक और पश्चाताप न करने वाली सरकार के साथ 
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सहयोग से हाथ खींच लेना । दूसरा उद्देश्य है सरकारी नियन्त्रण या देखेभात्र 
से खतस्‍्त्र होकर असहाय होने की भावना से छुटकारा पाना, अर्थात्‌ यथासंभव 
सभी मामलों में स्वय॑ अपने आप पर श।सन करवा, और इन दोनों उद्देश्यों 
को पूरा करने में किसी व्यक्ति या सम्पत्ति को चुकसान पहुँचाने या नुकसान 
पहुंचाने की प्रेरणा देने या उनके प्रति हिंसा करने से बचाना ।”* 

सत्याग्रहियों की आत्म-शुद्धि का अथ है ऐसी मद्दान नेतिक शक्ति का 
विकास जो सरकार के घर्मंड को तोढ़ देंगी और उसे न्याय करने पर विचश 
करेगी । यदि सरकार अनेतिक मार्ग को नहीं छोड़ती और न्याय करने से 
इन्कार कर देती हे तो अ्रसहयोग शासन की जड़ उखाड़ देता हैं ओर सरकार 
को पंगु बना देंठा है । 

जेसा कि उद्देश्य से प्रकट है, असहयोग केचल निषेधात्मक ही नहीं दै, 
चद्द जनता का सरकार के साथ सहयोग करने से जानबूमक कर केवल इन्कार 
करना ही नहीं है, असद्दयोग का विधायक पक्त भी है। विधायक पत्त दै 
आन्तरिक विकास, जनता में आपसी सहयोग का विकास | असहयोग के बाह्य 
निषेघात्मक पक्ष की सफलता विधायक आन्तरिक पक्ष को सफलता के 
अनुपात में होती है। इसी कारण शाधीजी जनता की राजनतिक शिक्षा पर 
इतना पश्धिक ज़ोर देते थे। जनता के आपसी सहयोग के बिना न तो असहयोग 
व्यापक ही हो सकता है शोर न अहिंसक द्वी, भोर दोनों ही हालतों में 
वह कारगर नहीं दो सकता। हस आन्तरिक विकास के अभाव में यदि 
अ्रसहमोग अहिंसक और कारगर भी हो तो भी सरकार के पतन के बाद 
शसहयोगियों के लिए सामाजिक व्यवस्था को सुरक्षित रखना अ्रसम्भव हो 
जायगा और परिणामस्वरूप थ्रराजकता फेल जायगी। इसी कारण जनता 
द्वारा असहयोग के प्रयोग में और सामाजिक व्यवस्था को सुरक्षित रखने की 
उनकी क्षमता में सामअस्य रहना चाहिए । 

गांधीजी के अनुसार असहयोग का प्रमुख प्रेरक द्वेतु छणा या निराकरण- 
शीलता नहीं बल्कि विधायक प्रवृत्ति है। गांधीजी के शब्दों में “निस्सन्देद 
असहयोग ऐसी शिक्षा है जो जनमत को विकसित करती है भौर निश्चित और 
स्पष्ट बनाती है और जेसे ही घद्द (जनमत) फलप्रद काय्ये के लिए संगठित 
हो जायगा, हमें स्व॒राज्य मिल जायगा।?!? 

लेक्षिन असहयोग के हस विधायक स्वरूप, आंतरिक सहयोग का विकास, 
स्वेच्छा से होना चाहिए | सत्याम्ठह्दी को दूसरों के मत-खातन्म्य और कार्य- 


२, यू० इ०, भा० १, प० ४२ | 
२, घित्याग्रह”', ए० २४ | 
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स्वातन्त्य के अधिकार का आदर करना चाहिए. और उनको असपूर्ण मार्ग 
से बचाने के लिए केवल सममराने-चुकाने पर ही निर्भर रहना चाहिए । बल- 
पूर्वक सहयोग को विकसित करने का प्रयत्न हिंसा है और हिसा केवल बुराई 
को जीवित रखती दै श्रोर बढ़ाती है। इसके श्रतिरिक्त केवज्ञ स्वेच्छा पर 
निर्भर सहयोग ही जनता की भावना और असन्‍्तोष की परख हो सकती है*, 
शरीर 'जो श्रपने को चलन या ज़वरद॒स्ती के कारण अलहयोगी कद्दते हैं वह 
असहयोगी नहीं हैं १९ इसलिए असहयोग के अर्दिसक होने के लिए. यह 
आवश्यक है कि श्रसहयोगी मतभेद के प्रति सहिष्णु रहे और भिन्न सनवालों 
की स्वतन्त्रता का शआदुर करें। 


हड़ताल 
सत्याग्रही श्रसहयोग के विकास के लिए अहिंसक साधनों का, विशेष 
रूप से हडताल, सामाजिक यहिप्कार भर घरने का प्रयोग करते हैं। 


हडताल का श्र है विरोध-प्रदुर्शन के लिए व्यदसाय को कुछ काल के 
लिए बन्द कर देना। हड़ताल का उद्द श्य है जनता श्रौर सरकार के मन को 
प्रभावित क (ना ।? लेकिन दृडताल बार-बार न होनी चाहिए नहीं तो उसका 
फल-प्रद होना रुक जायगा |” इसके अतिरिक्त हड़ताल नितान्त स्वेच्छा पर 
अचज्ञम्वित होती चाहिए। लोगों से कार्य स्थगित कराने के लिए समम्ाने- 
घुकाने और श्रचार के दूसरे अ्रहिंसक साधनों का ही प्रयोग करना चाहिए । 
नोकरों से--जयतक उनको नौकर रखने वालों की श्राज्ञा न मिल जाय--काम 
बन्द करने के लिए न कहना चाद्विए । 


सामाजिक बहिष्कार 


सामाजिक बहिष्कार में हृदतालों की अपेक्षा! कहाँ अधिक दुरुपयोग की 
सम्भावना दै। बहिष्कार प्रयोग के अनुसार श्रहिंसक भी हो सकता दै और 
हिंसक भी। गांधीजी महंसूस करते थे कि सामाजिक जीवन में कुछ अंश में 
सामाजिक वहिष्फार से बचना असम्भव है, लेकिन किसी समाज मे उन लोगों 
के प्रिरुद---जो जनसत की अवज्ञा करते हैं और असहयोगियों का साथ नहीं 
देते--बहिप्कार का श्रयोग बहुत मर्यादित रूप में ही हो सकता है । 


१, य० इ०, भा० १, पृ० १४६ | 
२, सत्याग्रह, पृ० २४ | 
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भारतवर्ष में सामाजिक बहिष्फार भयंकर और कारगर प्राचीन प्रथा है 
और वह जाति-प्रथा की समकाल्लीन हैं। उसका आधारभूत विचार यह दे कि 
समाज के किए यह ज़रूरी नहीं कि वह वहिषप्कृत को आतिथ्य दे । जब गाँव 
साम॑जस्यपूर्ण, स्वावलम्बी इकाई थे और ब्यक्ति द्वारा समाज की अचज्ञा के 
अवसर बहुत कम होते थे, उस समय सामाजिक वहिष्कार का साधन बहुत 
उपयोगी था। लेकिन आधुनिक जटिल परिस्थिति में जब जनता में किसी प्रश्न 
के बारे में गहरा मतभेद हो, गांधीजी के अश्रचुसार, अल्पमत को चहुमत की 
बात मानने को विधश करने के लिए इस खाधन का प्रयोग अ्रक्षम्य हिंसा का 
एक प्रकार है ।* 
लेकिन कुछ असाधारण परिस्थितियों में जब कोई अवज्ञाकारी अ्रत्पमत, 
सेंद्रान्तिक कारण से नहीं, केवल अचज्ञा के या उससे भी अपकृष्ट कारण से 
बहुमत को बात मानने से इन्कार कर दे, तव सासाजिक बद्धिप्कार का प्रयोग 
हो सकता है ।* लेफिन यह तभी कारगर हो सकता दे भौर उसी दशा में 
इसका प्रयोग सी करना चाहिए जब यहिप्कृत को वह दंड की भांति न लगे, 
वल्कि श्रनुशासन-कार्य मालूम हो ।? बहिप्कृत उसको अनुशासन की तरह तभी 
स्वीकार करेंगे जब वह श्रहिंसक होगा, अर्थात्‌ जब वह समभ्योचित होगा और 
उसमें अमसानुषिकता की गंध न आएगी । उसके अ्रहिंसक होने के लिये यद्द 
भी श्रीवश्यक है कि अ्रगर उससे वहिप्कृत को असुविधा हो तो प्रयोग करने- 
वालों को दुःख महखूस हो । * 
सामाजिक बहिप्कार का यह अर्थ न होना चाहिए कि किसी मलुष्य को 
श्रात्रृश्यक सामाजिक सेवाओं से चच्चित किया जाय, श्रर्थात्‌ उसके नौकर से 
उसकी नोकरी छोड़ देने को कहा जाय, डसको खाचा या कपड़ा पाने से रोका 
जाय या उसको डाक्टर की सेवाशों से वच्धचित रक्‍्खा जाय । पेसा करना दिंसा 
और बल-प्रयोग दै। इसी प्रकार यदि मनुष्य बेसब्री से किसी व्यक्ति के जीवन 
को गाली, श्रपमान भादि से असह्य बना दे, तो वह हिंसक बहिप्कार का 
इृष्टांत होगा । दूसरी ओर यदि कोई पादरी अपने सम्मान की श्रपेक्षा श्रन्यायी 
सरकार से मिल्ली उपाधि की अधिक क़द्ठ करे ओर उसके गिरजाधर में आने- 
चाले उसके नेतृत्व में प्राथना करने से इन्क्रार घरदें तो वह शान्तिसय चहिप्कार 
का दृष्टान्त होगा। इसी प्रकार यदि किसी व्यक्ति को, जो किसी महत्त्वपूंशं 
मामले में दृढ़, स्पष्ट जनमत की अथज्ञा करता है, सामाजिक सेवाओं से नहीं, 
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बल्कि सामाजिक सुविधाओं और रिश्रायतों से चचश्चित रक्‍्खा जाय, तो उसमें 
कोई हिंसा की ब्रात न होगी । दृष्टांत के लिए भोजों में निमंत्रण या भेंट देना 
इत्यादि ऐसी रिश्रायतें हैं जिन्हें रोक देना अनुचित न होगा | इस मर्यादित 
रूप में भी सामाजिक बहिप्कार का प्रयोग थोड़े से निश्चित अवसरों पर ही 
करना चाहिए ओर हर हालत में बहिप्कार करने वालों को इस साधन का 
प्रयोग स्वय॑ झपने को जोखिस सें डाल कर ही करना चाहिए ।* 


धरना 

जब धरने का प्रयोग अहिंसक प्रतिरोध के साधन के रुप में हो तब 
उसकी बल्ञ प्रयोग से बचना चाहिए और केवल समझाने-बुकाने पर पिर्भर 
होना चाहिए। भारत में सन्‌ १६२०-२९ और १६३०-३४ के अद्दिसक 
आन्दोलनों में गांधीजी ने शराब, अ्रक्तीम और विदेशी कपडे की दुकानों पर 
धरना देने की राय दी थी । दूसरे आंदोललनों में यह काये लगभग सभी स्थानों 
में केवल ख्तरियों ने ही किया था। लेकिन गांधीजी इसके त्रिरुद्ध थे कि घरना 
देने वाले किसी स्थान को इस प्रकार घेर कर एक दीवार सी बनाकर बेठ 
जाय॑ या लेट जाय॑ कि कोई भी भनुष्प बिना धरने देने वालों के शरीर पर 
पैर रक्‍्खे उस स्थान में भ्रा या वहाँ से बाहर जा न सके | इस प्रकार के घरने 
को गांधीजी हिंसक और बबरतापूर्ण बताते थे। बल-प्रयोग का भद्दा तरीका 
होने के कारण वह बर्वरतापूर्ण है। वह हिंसा से भी बदतर है क्योंकि “अगर 
हम अपने तिरोधी से लड़ते हैं तो हम उसे कम-ले-कम बदले में चोट करने 
देते हैं। लेकिन जब हम यह जान कर उसे अपने ऊपर चलने की चुनौती 
देते हें कि वह ऐसा न करेगा तो हम उसकी स्थिति को अधिक-से-अधिक भही 
प्रौर उसके सम्मान को गिराने वाली बना देते दें?” ॥* 


शांतिसय घरने का उद्देश्य जो मनुष्य कोई विशेष काय करना चाहता 
है उसका रास्ता रोकना नहीं बल्कि यह है कि जनसत की शक्ति पर निर्भर रहा 
जाय, जनमत की अवज्ञा करनेवालों को चेतावनी दी जाय और उनको लज्ित 
किया जाय ।? शान्तिसय घरने में बल-प्रयोग, धमकाने, अशिष्टता, किसी का 
पुतक्षा बनाकर जलाने या दफ़न करने ओर भूख-हडताल इत्यादि के लिये स्थान 
नहीं है। शांतिमय धरने से उपचास का भ्रयोग केवल तभी हो सकता है जब 
सत्याअद्दी और उसके विरोधी में एक-दूसरे के लिये प्रेस और आदर हो और 





१, यं० इं०, भा० १, ० ३०२ | 
२. सत्याग्रह, पृ० ६० | 
३, ६०, २७-८-३६, पृ० २३४ | 


श्छ2 सर्वोदय तत्त्व-द्शेन 


विरोधी ने अपने इक़रार को तोड़ा हो ।* 
ऊपर लिखे साधनों का प्रयोग सत्याग्रही असहयोग को विकसित भौर 

गतिशीक्ष बनाने के लिए करते हैं। असदयोग का अन्तिस रूप है सविनय 
आज्ञाभंग । गांधीजी ने सन्‌ १६३० सें लिखा था, “थोड़ा सोचने से प्रकट 
हो जायगा कि सविनय प्राज्ञा-संग असहयोग का आवश्यक अद्भ है। आप 
सरकार की आज्ञा का पालन करके उसकी अधिक-से-अधिक सद्दायता फरते 
हैं।?* कुछ अ्रच्छाइयाँ तो बुरे-से-बुरे र/ज्य में भी होती हैं। लेकिन यदि राज्य 
अनेतिकतापूर्ण है तो जनता को राज्य की पूरी व्यवस्था को छुकरा देना 
घाहिएु । 

देश और काल की परिस्थिति-विशेष के अनुसार असहयोग की तफ़्सीक्ी 
वार्ते बदलती रहेंगी । जो आवश्यक है चह्द है सरकार की दी हुईं सज्ञा को 
बिना हिंसा और दुर्भावना के सहने श्रौर उसके भड़काने से भी अद्विंसक 
अने रहने की असहयोगियों की क्षमता और जनता की दृढ़ सहालुभूति भौर 
सहायता | याद रखना चाहिए कि जनता का सामूहिक दबाव असहयोग की 
सफलता की एक आवश्यक शर्त है । 

गांधीजी के सन्‌ १६२०-२२ के असद्दयोग आंदोलन का विस्तृत इतिहास 
हमारे विषय के बाहर है, लेकिन उन बार्दों का संक्षिप्त विवरण, जिनको गांघी- 
जी ने असहयोग के कायक्रम का अद्ज बनाया था, अनुपयुक्त न होगा, विशेष 
रूप से इसलिए कि राष्ट्रीय पाने पर श्रसहयोग का यह पहला दृष्टांत है 


१, हिस्ट्री ओँव दि काग्रे स!, प० ७६५ (शान्तिमय धरने के बारे में सन्‌ १६३१ 
में दी हुई गाधीजी की हिंदायतें देखिये)। 

२, य० इ०, २७-३-३० | 

यू० इ०, ३१-१२-२३१। 

४. प्राथमिक रूप में असहयोग का सिद्धात हमको गाधीजी के हिंद-स्वराज्य में 
मिलता है | “हमारी समझ में आपकी ( अग्रेजों की ) खोली हुई शालाएँ 
और अदालतें किसी काम की नहीं । उनके बदले हमारी जो असली पाठ- 
'शालाएँ और अदालतें थी उन्हींको हम फिर से स्थापित करना चाहते हैं । 

0 2 विल्लायती या योस्प का कपड़ा हमें नहीं चाहिए । हम तो इस देश 
में पैदा होने ओर बननेवाली चीज़ों से ही काम चला लेंगे।''“* 'हमारी 
इच्छा के विरुद्ध जो काम आप करेंगे उसमें हम आपको कंगेई मदद न 
करेंगे। यह हम जानते हैं कि हमारी मदद के वग़ौर श्राप एक कदम भी 
नहीं उठा सकते ।” “हिन्द-खराज्य', पु० १६२-६४ | 


था 


सामूहिक सत्याग्रह ( चालू ) श्र 


गांधीजी की प्रारम्भ की उस योजना के अनुसार जिसको ख़िलाफत 
कमेदी ने भी मान लिया था, यह निश्चित हुआ था कि असहयोग का प्रयोग 
निर्धारित, निश्चित क्रमशः बढ़ते हुए भागों में हो । यह भाग थे, ख़िताबों को 
ओर श्रवेतनिक पदों को त्याग देना; सरकारी नौकरों को नौकरी छोडने के 
लिए आदेश देना, पुलिस और फौज को सरकारी नौकरी से हृठाना और टेक्स- 
बन्दी ।* बाद में पहले भाग में कचहरियों का वकोलों ओर जनता द्वारा; 
स्कूलों और कालिजों का शिक्षकों ओर विद्यार्थियों द्वारा; व्यवस्थापक-सभाओं 
का उसके सदस्यों द्वारा; और घछुनावों का वोटरों द्वारा बहिष्कार भी शामिल 
कर दिया गया था। खदेशी का प्रचार, विदेशी कपड़ों का त्याग और उनके 
स्थान में एक-मान्न खादी का प्रयोग; स्थानीय बो्ों से नासज़द सदस्यों का 
त्याग-पन्न; सरकारी दर्यारों भौर दूसरे सरकारी यथा अर्ध सरकारी समारोद्दों में 
जाने से इन्कार यह सब भी पहिले भाग में ही शामिल थे। इनमें से हरएक 
निषेधात्मक बात का विधायक, रचनात्मक पक्ष, भी था मिसम जसे ही सरकार 
पंयु हो जाय चसे दी समानान्तर सत्याग्रही सरकार उसका स्थान ले सके ओर 
सामाजिक व्यवस्था को अरहुट और अक्षत बनाये रख सके। सन्‌ १६२० से 
गांधीजी ने लिखा था, “जब हम फौज और पुलिस को बडे पैमाने पर सरकारी 
नौकरियों से श्रक्षम करने को तैयार होंगे तब हम अपनी रक्षा करने के योग्य 
हो चुकेंगे। श्रगर पुलिस और फौज देशसक्ति के कारण नोकरियाँ छोडे तो में 
निश्चय ही उनसे आशा करूँगा कि वह उसी कर्तव्य का राष्ट्रीय खयंसेचकों 
की तरह पालन करें। असहयोग का शआनन्‍न्दोलन अपने आप चलने चाली 
व्यवस्था का (आंदोलन) है । श्रगर सरकारों स्कूल खाली हो जाते हैं तो से 
निश्रय ही आशा करूँगा कि राष्ट्रीय स्कूल स्थापित हो जाय॑ँगे । अगर वकील 
सामूद्दिक रूप से श्रपनी वकालद स्थगित कर दें तो वह पंचायती भ्रदालतें 
बनावेंगे भौर कौम को आपसी रूगढ़ों को तय करने की और अ्रन्यायी को 
सज़ा देने की श्रधिक सस्ती शोर शीघ्रता से काम करने वाली पदुति मिल 
जायेगी ।”* “इसलिए अहिंसक साधनों से प्राप्त स्वराज्य का अर्थ विश्द्लुलता 
भोर अराज्कता का मध्यवर्दी काल कभी नहीं हो सकता । अहिंसा द्वारा प्राप्त 
स्वराज्य इस तरह की उृद्धिशील शांतिपूर्ण क्रांति होगी कि एक सीमित 
समुदाय के पास से शक्ति का जनता के प्रतिनिधियों के द्वा्थों में आना बेसा 
ही स्वाभाविक होगा जितना कि एऊ पूरी तरद् पके फल का सुपोषित दृक्ष 





+ 


१, यं० इं०, भा० १, पृ० ६६१-६२। 
२, यं० इं०, भा० १, प्ृ० ६४१-४२ | 
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से गिरना ।!?* “अहिसक क्रान्ति शक्ति छीनने की योजना नहीं है। वह 
सम्बन्धों में ऐसे आमूल परिवर्तन की योजना है जिसका श्रन्त शक्ति के शांति- 
मय हस्तांतरण में होता है ।??* 

जहाँ तक स्वदेशी का सम्बन्ध द्वे उसका स्पष्ट रूप से अर्थ है उन विदेशी 
वस्तुओं का बहिष्कार जो किसी देश में सार्वभौम रूप से काम में आती हैं 
शोर जिनको देश में ही बना लेना आवश्यक दै। विदेशी कपढ़ा इसी प्रकार 
की वस्तु है ओर उसका बहिष्कार अह्िंसक आर्थिक व्यवस्था का आवश्यक 
निषेघात्मक रूप है। सन्‌ १६२०-२२ में गांधीजी विदेशी कपड़े के केवल 
बहिष्कार के ही नहीं विनाश के भी पक्त में थे और जुलाई सन्‌ १६२१ में 

उन्होंने स्वय॑ बम्बई में विदेशी कपड़े की होली की शुरुआ्रात की थी | 


१, य० इृ०; भा० १, प० २६३। 

२, ह€०, १०-२-४६, 0० १४॥ 

३, देशबन्पु सी० एफ० ऐन्ड्रथ ज़् ने अपने विदेशी भाइयों और बहनलनों द्वारा 
बनाए, हुये कपड़ों के जलाने की नीति का विरोध किया था | कपड़ों की 
होली उनको हिंसापूर्ण, अस्वाभाविक और विकृत-सी मालूम हुई। उनकी 
राय थी कि इसके कारण देश पिछुड़ जायेगा और योरोप में चालू पुरानी 
स्वार्थयुक्त दोषपूर्ण जातीयता को अपना लेगा | लेकिन गाधीजी को विदेशी 
कपडों का विनाश उच्चतम नैतिक दृष्टिकोण से ठीक जेंचा | इस विनाश 
में सकीर्ण जातीयता की कोई बात न थी, क्योंकि उनका जोर विलायती 
वस्तुओं के नहीं विदेशी कपडो के विनाश पर था। वास्तव में विनाश 
भारतवर्ष की जातीय दुर्मावना को अग्रेजों से उनके बने हुए कपड़ों की 
ओर मोडने का साधन था | विदेशी कपड़ों का प्रेम विदेशी राज्य की 
स्थापना का और देश के आर्थिक शोपण का कारण था और इसलिए 
ग्‌ लामी और लज्जा का प्रतीक था | होली का प्रेरक-हैतु घृणा नहीं थी 
बल्कि पिछले पार्षो का पश्चात्ताप था। जितना होली जनता के मन को 
प्रभावित करती थी और उसमें उत्साह मरती थी उतना किसी और साधन 
द्वारा न हो सकता था | होली का अर्थ था भारतवर्ष के विदेशी कपड़ों के 
प्रेम को जलाना और वह एक गहरी बीमारी के लिये जरूरी डाक्टरी अस्त्र- 
क्रिया (ऑपरेशन) की तरह था। गाधीजी इस कपड़े के हिन्दुस्तान के 
निर्धनो में बाठ दिये जाने के विरुद्ध थे, क्योंकि इस प्रकार का अनुपयुक्त 
दान निर्धनों की देशभक्ति, आत्म-सम्मान और प्रतिष्ठा के विरुद्ध था। 
य० इ०, भा० १, ४० ४५४३-६२, 
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असहयोग राष्ट्रीय पेमाने पर भारतवर्ष में एक बिल्कुल नया आंदोलन 
था। जनता में रचनात्मक-कार्य के रूप में उसके लिये पहले से काफ़ी तेयारी 
न हुईं थी । जनता को श्रध्यवसायपूर्ण संगठित राजनेतिक आंदोलन का 
अनुभव न था । इसके अतिरिक्त प्रारंभ से ही पग-पण पर आंदोलन को हिंसा 
का सामना करना पढा | इसलिए स्वाभाविक रूप से गांधीजी उत्सुक थे कि 
वांछित उद्देश्य की प्राप्ति के लिए देश को कम-से-कम जोखिस में डालें श्रोर 
कम-से-कम आत्म-त्याग की सॉग करें।* 

गांधीजी की राय थी कि जनता के राजनेतिक श्रनुभव की कमी के 
कारण प्रान्दोलन का प्रारम्भ सध्यस और उच्च वर्गों को करना चाहिए और 
जनता को आन्दोलन के बाद के भागों में द्विस्पा लेना चाहिएु। इसके अतिरिक्त 
पहले भाग का, जिससे श्रांदोलन का प्रारम्भ हुआ था, अधिकतम सम्बन्ध 
उच्च औौर मध्यम वर्गों से ही था। बाद के भागों के लिए उनकी आशा जनता 
पर झ्रधारित थी और इन बातों का प्रारम्भ तब होने को था जब जनता को 
अ्रहिंसा की शिक्षा मिल चुकती | लेकिन शिक्षित वर्गों की भहिंसा दुर्बल और 
निकम्मी थी क्योंकि उन्हंनि अहिंसक पद्धति को, हिंसा के प्रयोग की क्षमता 
के श्रभाव में, केवल काम चलाऊ नीति की तरह अपनाया था। आंदोलन के 
लिए यह बढ़ी रुकावट थी क्योकि उच्च वर्गों की दुर्बल अघकचरी श्रहिंसा में 
जनता को प्रध्ावित करने की शक्ति न थी । 

गांधीजी जिस तरह भी हो देश को हिंसा से बचाने को उत्सुक थे 
ओर इसक्िए अपहयोग के अन्तिम भागों के बारे में स्वाभाविक रीति से बहुत 
सतक थे भौर धीमी रफ़्तार से क़दम बढ़ाना चाहते थे। सरकारी नोफरों को 
नोकरी छोड़ने की हिदायत देने के बारे में उन्होंने ज़ोर दिया कि किसी भी 
सरकारी मौकर पर दबाव न डाला जाय। जबतक यह नौकर श्रपना और 
अपने आश्रितों का भरण-पोषण करने के योग्य न हो जाँय या जबतक कौंम 
उनको जीविका का साधन न दे सके तबतक उनसे नौकरी छोड़ने के लिए 
न कहना चाहिएण। और न सब प्रकार के नौकरों को भी नौकरी छोड़ने के लिए 
एकदम कहना चाहिए। अ्रंग्नेज़ों के निजी नौकरों के तो नौकरी छोडने को 
बात ही न उठाना चाहिए; क्‍्योक्ति आंदोलन सरकार के विरुद्ध था न कि 
श्रंग्ने ज्ञों के ।* गांधीजी के अनुसार तीसरा भाग, पुलिस और फौज दा नौकरी 
छोड़ना, एक दूर की और आदर्श की बात थी । इससे भी अधिक दूर गांधीजी 

घोये भाग को--लगानबंदी को -मानते थे। लगानबंदी का प्रारम्भ करने की 

१. 'स्पीचेज', पृ० ४८, 
२, य० इं०, भा० १, ४० १६१। 
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तबतक सम्भावना नहीं थी जबतक यह निश्चय न हो जाय कि जनता हिंसक 
न दो जायगी ।* 

बाद में गांधीजी, भ्रखिल भारतवर्षीय वबांग्रेस कमेटी भर कार्य समिति 
मे सरकारी नौकरों को शोर पुलिस और फोज की भी अपनी नौकरी छोड़ देने 
ओऔर दूसरे घन्धों से, मिसाल के लिए क्ताई छुनाई से, अपना भरण-पोषण 
करने का पआ्रादिश दिया।* लेकिन हन दो अन्तिम भार्गों के बारे में गांधीजी 
की नीति बहुत सतकंता श्रोर सावधानी की थी । उनको हिंसा का डर था। 
काँग्रेस नौकरी से श्रलग होने वाले सरकारी नौकरों को भरण-पोषण में 
सहायता देने में अशक्त थी। इसलिए पुलिस, फौज और दूसरे सरकारी नौकरों 
में नौकरी छोड़ देनें का बहुत प्रचार न हुआ । 

यर्यपि कार्यात्र म के इन दोनों भागों पर अमल न हुआ लेकिन लगानबंदी 
जिसको प्रारम्भ में गांधीजी नौकरियों को छोड़ने से भी अधिक दूर की बात 
सममते थे, चालू होठे-होते ही रह गई। सन १६२१ ६० में सरकार ने 
आन्दोलन को दबाने के लिए भीषण दमन शेरू क्रिया। इसकी प्रतिक्रिया 
यह हुईं कि विभिन्न प्रान्तों ने सविनय शझाज्ञा-भंग प्रारम्भ करने की, आज्ञा 
मांगी । श्रक्तूबर, सन्‌ १६२१ में कार्य-समिति ने उन व्यक्तियों द्वारा सपिनय॑ 
थाक्षा-संग की श्ाज्ञा दे दी जिनके स्वदेशी-प्रदार के कार्य में सरकार रुकावट 
डाले ।* & नवम्बर सन्‌ १६२१ को अखिल भारतवर्षीय कांग्रेस कमेटी ने 
सविनय शाज्ञा-मंग के क्षेत्र को विस्तृत कर दिया और प्रांतीय कांग्रेस कसेटियों 
को उनकी क्िम्मेदारी, पर व्यक्तिगत सविनप्र न्ीज्ञा-भंग के अतिरिक्त सामूहिक 
सबिनय, भ्राज्ञा-भंग को आरस्म करने का अधिकार दे दिया । सबिनय आज्षा- 
भंग में करबन्दी भी शामिल्र थी और उसका प्रारम्भ उन छुने हुए जिलों और 
तहसीक्ों में होने को, था रिन्होंने साम्थ्रदायिक एकता, खादी और अस्पृश्यता 
आदि भ्रहिसा से सम्बन्ध रखने वाली शर्तों को पूरा कर लिया हो ।४ सबिनय 
श्राज्ञा-संग का श्रांदोलन ७ फ़रवरी, सन्‌ १६२२ को बारदोल़ी में शुरू होने 
की था। बारदोली के बाद मद्गास,भ्रानत में गुन्त्र, फे १०० गाँवों की यारी 
झेतती भीर और आंदोलन देश भर में फेल गया होता ।५ चास्तव में गांधीजी 

१, य० इ०, भा० १, ए० १६२। 
३, 'य० इ०, भा० १, ४० १०३०, हिस्ट्री ऑव दी काग्रेस', ४० ३६१, ५६६। 
३. हिस्टरी ऑव दि कांग्रेस', पृ० ३६७ | 
४, हिस्टी आँव दि काग्रेस', पृ० रेद८। 
५, मालूम होता है कि गाधीजी का विचार यह था कि बारडोली और उसके 
पास-पड़ोस में सफल होने के बाद सविनय आश्ा-भकन्न को एक ज़िले के 
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की भ्राज्ा मिल जाने की आशा में जुन्त्र में कर नहीं दिये गए थे और जय 
तक कांग्रेस का आदेश चालू था सरकार पांच प्रतिशत वर भी वसूल न कर 
सकी थीं।' लेकिन चौरीचौरा की हिंसा के कारण सविनय आज्ञा-भंग का 
आंदोलन स्थगित कर दिया गया। चौरीचौरा के हिंसाकांड के पहले बंबई, 
मद्रास और दूसरे स्थानों में भी हिंसापूर्ण घटनाएं हो चुकी थीं। सविनय 
श्राज्ञा-संग के एकाएक स्थगित किये जाने से देश को बहुत निराशा हुईं; 
सरकार के दमन की भीषणता बढ़ गईं, ग्रांघीजी और दूसरे नेता क्रेद कर 
लिये गए और सत्याग्रह आंदोक्तनन घीमा पड गया। नवम्बर १8४२२ मे 
सविनय आज्ञा-भंग कसेटी की सिफारिश के अनुसार अखिल भारतीय कांग्नस 
कंमेटी ने एक प्रस्ताव पास किया कि देश अभी सविनग्र भआ्ज्ञा-भंग के लिए 
तैयार नहीं था । उस समय तक स्याग्रही क्रेंदियों की रँखू्या ३०००० हो 
घुकी थी ।* 

दूंसरा श्रहिंसक आंदोलन (१६४०-३४) प्रसुख रूप से सविनय शआज्ञा- 
भंग का, श्रांदोलन था और वहींसे शुरू हुआ था जहां पहले आंदोलन 
( १६२०-२२ ) का अन्त हुआ था। इस आंदोलन में पहले के श्रसहयोग 
आंदोलन के कार्यक्रम की छुछ महत्वपूर्ण बात शामिल्र कर ली गई थीं ! 
मिसाल के ल्लिए विद्यालयों , कचहरियों, विदेशी कपड़े और शराब का बहिष्कार, 
सरकारी नोकरों को नौकरी छोंडने का और व्यवस्थापक सभाओ्रों के सदस्यों 
को इन सभाञ्नों में न जाने. का आदेश--इन सभी बातों पर ज्ञोर दिया गया 
था । बिलायती कपडे का बहिष्कोर ज़ोरों के साथ, विस्तृत और फलप्रद रूप 
में किया गया था । असहयोग-पद्ुति के दृष्टिकोण से इस आंदोलन मे एक 
महत्वपूर्ण बात हुईं । ४ मई, सन्‌ १६३० को गांधीजी की गिरफ़्तारी के बद्दध 
कांग्रेस ने विलायती चीज़ों और विज्लायती बेंकों, बीमा कम्पनित्ो, जहाज़ो 


बाद दूसरा अपनाता जाय और इस प्रकार पूरा देश स्व॒तन्त्र हो जाय । 
कृष्णुदास के अनुसार गाधीजी का कहना था कि, “जब वारडोली मे स्वसज्य 
का विजयी झंडा फहराने लगे, तो वारदोली के पास के ताल्‍्लुके की जनता 
को वारदोली के पद-चिह्ो पर चलकर अपने यहाँ स्वराज्य के भड़े को गाड़ने 
का प्रयत्न करना चाहिए] इस प्रकार देश भर मे व्यवस्थित क्रम से एक के 
बाद दूसरे जिले को स्व॒राज्य का झंडा फहराना चाहिए |” कृष्णदास, 
'सेविन मंथ्स विद महात्मा गाघी?, भा० १, प्रु० ३७४। 

१, 'हिस्ट्री ऑव दि काग्रेस', पु० ३१६०-६१ और ३६८ | 

२, ब्रेल्सफोर्ड के अनुसार यह सख्या ५०००० थी । पोलक इत्यादि , “महात्मा 
गांधी, ४० १४७ | 
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४० सवोद्य-तत्त्व-दश न 
। #क 6 पे 
«और हक की दूसरी संस्थाश्रों का ज़ोरों से बहिष्कार शुरू छिया ।* 
ग्री ने पहले कभी हस तरह के व्यापक वहिप्कार का समर्थन नहीं 
किग्रा था। जेंसा। हम चौथे अध्याय में बता आए हैं, वह इस प्रकार के 
बहिष्कार को दडपूर्ण और इसलिए ई्विंसामय समझते ये। यह परिवर्तन उनकी 
अनुपस्थिति में किया गया था। लेकिन जैसा कि उनके कुछ लेखों और 
इम्ललेंड में दिए उनके भाषणों से प्रक्ट होता है चह इस परिवर्तन के विरुद्ध 
न थे।* इसके अतिरिक्त सन्‌ १६३२ सें ही लंदन से उनके लौटने के बाद 
क्ार्य-समिति ने एक बार फिर वहिष्कार के हस व्यापक रूप को स्वीफार क्या। 
सम्भवतः गांधीजी ने हस परिवर्तत का विरोध न किया होगा । क्योंकि सरकार 
से लड़ाई शीघ्र छिडने वाली थी और उस समय कार्य-समिति ने सेनापति 
की हच्छा की उपेक्षा न की होती । कांग्रस का बहिष्कार सम्बन्धी प्ररुत्ताव 
यह था--“अ्रह्विंसक संग्राम में भी उत्पीड़क द्वारा तेयार साल का बहिष्कार 
करना सर्वथा चेध है, क्‍योंकि अत्याचार-पीढ़ित व्यक्तियों का यद्द कभी कर्तव्य 
नहीं हैं कि वह आततायी के साथ व्यापारिक सम्बन्ध बढ़ायें अ्रथवा क़ायम 
रक्खें । इसलिए ब्रिटिश साल और ब्रिटिश कम्पनियों का बहिष्कार पुनः झारंभ 
किया जाय भ्रौर ज़ोरों से चल्लाया जाय ।” ? 
मालूम होता है कि अब गांधीजी को यद्ट विश्वास हो गया था कि झआर्थिक 
बहिष्कार का प्रयोग अत्याचारी के साथ असहयोग के अहिंसक साधन की तरह 
हो सकता दे ओर द्ोना चाहिए। जब उसका प्रयोग किया जाय तो ज्ोर 
बहिष्कार के नेतिक पक्त पर रहना चाहिए ।* लेकिन कठिनता यह होती है कि 
बहिष्कार के कारगर होने के लिए अत्याचार-पीड़ितों के एकम्रत टोने की 
आवश्यकता पढ़ती है भ्रौर इसके लिए सत्याप्रही को सामूहिक दबाव डालने 
के संदिग्ध, अनेतिक उपायों को भी काम में लाने का प्रलोभन होता दै। इस 
प्रकार दुर्भावना बढ़ती है, सध्याग्रहदी कष्ट सदने के स्थान में विरोधी को कष्ट 
बे 
पहुँचाने की बाठ सोचने लगते हैं और सत्याग्रह की उच्च नतिकता लोप होने 
लगती है | लेकिन दूसरी ओर अन्‍न्यायी के साथ व्यापार करना, उसके साथ 
सहयोग करना और उसकी अनेतिकता में मदद करना है । इसके अ्रतिरिक्त 


१, हिस्ट्री ऑव दि काग्रेस', प० ६७३ ओर ६फरे-फोड । 

२, “दि नेशन्स वाएस', पृ० २०७ओर २११; यं० इ०, २६-३-३१, ए० २७ 
ओर २-४-३१, ए० ४७ | 

३, हिस्ट्री आव दी काग्रेस', छ० ८७० | 

४, अन्तर्राष्ट्रीय अन्याय में वहिष्कार के प्रयोग के सम्बन्ध में गाधीजी के सत के 
लिए ११ वा अध्याय देखिए | 


हक 
भ् 


सामूहिक सत्याग्रह (चालू)... 


दुर्भावना बहिष्कार का आवश्यक अज्ज नहीं है और यदि सकेएकेयेपती पर 
अनुशासन ठीक हो तो बहिष्कार से दुर्भावना दूर की जा सकती है। 7“: 

इसी प्रकार २७ जून, १६३० के एक प्रस्ताव से काय-समिति ने जनता 
से अनुरोध किया “कि जिन सरकारी नौकरों और दूसरे लोगों ने राष्ट्रीय 
आंदोलन का गला धोटने के लिए जनता पर अ्रमानुषिक अत्याचार करने में 
सीधा भाग लिया है उन सबका संगठित और कठोर बहिष्कार किया जाय।”' 
जब यह प्रस्ताव पास हुआ गांधीजी जेल में थे। प्रस्ताव सामाजिक 
बहिप्कार सम्बन्धी गांधीजी के विचारों वे--जिनका हम ऊपर इसी अध्याय 
में विवेचन कर चुके हैं--विपरीत था । उनके गोलसेज्ञ परिषद्‌ से लौटने पर 
कार्य-समिति ने बहिप्कार सम्बन्धी अपने आदेश सें परिवर्तेन कर दिया भ्रौर 
जनता को याद दिलाया कि “सरकारी अ्रधिकारियों, पुलिस अथवा राष्ट्र 
विरोधियों को हानि पहुँचाने की दृष्टि से किसी भी दशा में सामाजिक बहिष्कार 
नहीं किया जाना चाहिए । भ्रहिंसा-बृत्ति के यह सर्वथा विरुद्ध है।” 

सविनय आज्ञा-भंग 

सविनय आज्ञा-भंग असहयोग का उपसंहार, आख़िरी सँज़िल और 
उग्मनतम रूप है। गांधीजी उसे “सशख्त क्रान्ति का पूर्ण, कारगर और रक्तहीन 
स्थानापन्न” ३ बताते थे | असइयोग के दूसरे साधनों का प्रयोग सत्याग्रहियों को 
सविनय श्राज्ञा-भंग के लिए तेयार करता है। और यदि इन साधनों का सत्याग्रही 
कारगर तरह से प्रयोग करें तो उनको राज्य के क़ानूनों को तोड़ना ही पडेगा। 


सविनय अचज्ञा असहयोग के दूसरे साधनों की अ्रपेक्षा अधिक उग्र हे 
श्रोर इसीलिए उसमें अधिक ख़तरा है और यह ज्ञरूरी है कि उसका प्रयोग 
अधिक सतकता से किया जाय । गांधीजी के अनुसार अखसहयोग का प्रयोग 
जनता और समझदार बच्चे भी कर सकते है। विन्‍न्तु बिना सज्ञा के डर के 
इच्छापूर्वक आज्ञापा्न सविनय अवज्ञा की पूर्व मान्यता है, इसलिए 
सबिनय अवज्ञा का प्रयोग अन्तिम साधन की तरह ही और, कम से-कृप्र 
प्रारस्स सें, चुने हुए व्यक्तियों द्वारा ही हो सकता है।४ श्रसहयोग और 
सविनय श्रवज्ञा दोनों का ही ध्येय है अन्यायी, अनेतिक श्र्थात्‌ अ्रजनतन्त्र- 
वादी सरकार को--जो जनता की निश्चित इच्छा कीं अवज्ञा करती हैं--- 


खत 





१, “कांग्रेस का इतिहास”, पृ८ ३१२ | 
२, “काग्रस का इतिहासः, पृ० ४१८। 
३, यू० इ०, भा० ९, पृ० ध्रे८ | 
४, य० इं०, भा० १, पृ० २२३। 
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पँगु घना देना । असहयोग की (प्र्थात्‌ सविनय श्रवज्ञा के अतिरिक्त असहयोग 
के दूसरे साधनों की) सफलता के लिए जनता का लगभग एक मत होना 
आवश्यक है, लेकिन सविनय अचज्ञा के कारगर होने के लिए न तो इतनी 
घ्यापकता आ्रावश्यक है, भौर न इसकी आशा ही की जा सकती है। 

गांधीजी के अ्रज्ुसार सविनय श्वज्ञा का प्र्थ है सरकार के द्वारा बनाए 
हुए उन क़ानूनों को भग करना जो नेदिक नहीं है।सविनय अवज्ञा इस यात का 
थोतक है #हि प्रतिरोधकारी सविनय अर्थात्‌ अर्दधिसक रूप से क़ानून की 
अचज्ञा करता है|" सविनय अ्रवज्ञा घास्तव में विनय और श्राज्ञामंग का, 
श्र्थाव्‌ भद्दिंसा और प्रतिरोध का, सामअस्य है। मलुप्य के नेतिक विकास के 
लिए छुरेक़ानूनों का विरोध ज़रूरी है, लेकिन विनय श्ावश्यक दे स्थायी 
सामाजिक व्यवस्था के लिए, जिसके बिना मनुष्य, श्रजीवन श्रौर दरिकास 
सम्भव नहीं है । 

अवज्ञा स्वयं विष्यंसक है भौर समाज के लिए हानिकर है । लेकिन 
उससे भी बदतर है श्रनेतिक क़ानून का मानना और वह कभी कर्तव्य नहीं 
हो सकता । म,ना जाने के योग्य वही क्लानून है जो नेतिक दो और जनतंत्रवादी 
रीति से बना द्वो । जनतन्न्न में भी कुछ श्रसाधारण स्थितियों में यदि नागरिक 
वेधानिक साधनों द्वारा अनेतिक कानून को रद्द नहीं करा सकना, तो उसे 
अपनी श्रन्तरात्मा के प्रति चफ़ादार रहने के लिए. उस क़ानून की ध्यवज्ञा 
करनी, चाहिए । प्रजातन्त्रवादी राज्यों में क़ानून ओर श्रन्तरात्मा से विरोध 
बहुत कम उठता है, लेकिन जनतन्त्र-बिरोधी राज्यों में और पराधीन देशों में 
सत्याग्रही को इस स्थिति का सामना निरन्तर करना पड़ता है। राज्य के 
अनेत्तिक कानूनों की अ्रवज्ञ। वास्तव में एक उच्नत्तर नेतिक क्रानून--सत्य और 
न्याय के क्रानून--के प्रति आज्ञाकारिता हैं। हस प्रकार सविनय अवज्ञा 
स्वतन्त्रता ओर फ़ानून में सामंजस्य स्थापित करने का प्रयरन है । 

लेकिन सविनय अवक्षा जोखिम से भरा शस्र है और उसका प्रयोग 
घहुत थोड़े अवसरों पर और बढ़ी सतकंता से करना चाहिए। गांधीजी के 
शब्दों में, “ “उसके प्रयोग को सभी रुकावर्ट से --जिनकी कल्पना की 
जा सकदी है--सु (ज्षित रखना चाहिए | हिंसा और अराजकता के विस्फोट 
के विरुद्ध प्रत्येऊ सम्भव प्रबन्ध करना चाहिए। उसके विस्तार और ज्षेत्र को 
किसी विशेष स्थिति की कम-से-कम आवश्यकता तक सीमित रखना चाहिए।”* 

इस साधन का प्रयोग स्जनात्मरू झौर जीवनप्रद तभी हो सकता दै 


१, यू० इ०, भा० १, ए० २२ | 
२, यं० इ०, भा० १, ए० ६४४ | 
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जब अवंशा की अपैक्षा उसके विशेषण सविनय पर भ्रधिक ज़ौर दिया जाय ॥* 
विनय! विपरीतार्थ-बोधक है अपराधर्थुक्त, विनयहीन और दिसाव्मक का | 
भ्रपराधयुक्त अवज्ञा उसी तरह अष्टाचार दै, उच्चुंडुलता है, और जीवन- 
विनाशक है, जिस तरह संविनय अभ्रवज्ञा विकासकारी है, जीवसदायक है और 
स्व॒तन्त्रतावर्द्धक है। गांधीजी का कहना है कि अवज्ञा सविनय तभी होती है 
' जब उसमें सच्चाई हो, वह आदरपूर्ण और निय॑'ज्रेत हो, दंभपूर्ण चुनौती की 
भावना से भुक्त हो, फिसी अच्छी तरह समझ में आने वाले सिद्धांत प३ 
आधारित हो, और--यह सबसे 'अधिफ महत्वपूर्ण शर्त है--उसके पीछे कोई 
दुर्भावना या घृणा न हो | सत्रिनय का अर्थ ग्रवसरवादियों की वाद्य भाषण- 
नम्नता नहीं बल्कि श्रांतरिक नम्रता श्रोर विरोधी के साथ भलाई करने की 
इच्छा है।? यदि अ्रवज्ञा का उद्देश्य है विरोधी को परेशान करमा या 
व्यक्तिगत भौत्तिक लास, न कि श्रन्याय से छुटकारा पाने के लिए कष्टटसहन, 
तो श्रवज्ञा सविनय नहीं है ।४ वह सबविनय तभी होगी जब प्रतिरोध करने 
चाले भ्रनुशासन में रह चुके हों और वातावरण शांत और अ्रहिंसक हो । 
इसलिए यह आवश्यक है सब्रिनय अवज्ञा के पहले प्रतिरोध करने वाले को 
सब्रिनय आज्ञा-पालन की बान रही हो । जेसा कि गांधीजी ने सन्‌ १६१६ से 
नढ़ियाद और श्रहमदाबाद की हिंसापूर्ण घटनाओं के बाद महसूस किया था, 
उन लोगों के हाथ में सविनय अ्रवज्ञा का साधन दे देना, जिनको बिना सज्ञा 
के डर के क़ानुन को स्वेच्छा से मानने की अआदत नहीं है, द्विसात्नय की-सी 
बडी भूल है। सविन्य श्रवज्ञा का अधिकार उन्हींक़ो प्रा होता है जो राज्य 
के उन कष्टदायक कानूनों को भी--जो उनके धर्म और श्रन्तरात्मा के विरुद्ध 
नहीं हँ-- इच्छा से और जान-बूक कर मानते रहे हैं ।५ राज्य के क़ानूनों को 
समम-वृफ्कर श्रोर स्वेच्छा से, बिना प्रयास के सानने के अतिरिक्त यह भी 
आवश्यक है कि सविनय अचज्ञा का प्रयोग करने की इच्छा रखने वाले व्यक्तियों 
और समुदाय ने रचनात्मक कार्यक्रम के पर्याप्त व्यवहार द्वारा ठीक प्रकार का 
अनुशासन विकसित कर लिया हो | यह भी ज़रूरी है कि प्रतिरोध करने चाल 
ठदबतक शांतिपूर्वक सब प्रकार की सजा और अत्याचार सहने को तेयार हों 
जबतक कि अन्यायी थक न जाय और सत्याग्रह्दी का उंद्देश्य पूर्ण न हो जाय। 
१, ६०, १-४-१६३६, पृ० ७३ । 

२. युं० इं०, भा० १, पृ० ५७ | 

है, आत्मकथा, भा० ५, झ्र० २३। 

४, य० इं०, भा० १, ४० ३६। 

3, यं० ईं०, भा० १, पृ० ६३२५ आत्मकथा; सा० ४, अ० ३३ । 
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अवज्ञा फे सविनय होने के लिए यह भी आवश्यक है कि श्रवज्ञा प्रकट रूप से 
हो भौर उन लोगों को, जो सत्याग्रधियो को गिरफ़्तार करना चाहें, विशेष 
रूप से विदित कर दी जाय |" 

इन शर्तों में से गांधीजी पर्याप्त अनुशासन पर बहुत भ्रधिक ज़ोर देते 
थे । उनके अनुसार प्राथमिक महत्व उच्च अनुशासन श्र्थात्‌ नेतिक शुद्धता का 
है। निस्सन्‍्देह यह बात सविनय अचज्ञा को बहुत कठिन बना देती है। 
लेकिन गाँधीनी के अनुसार उच्च अनुशासन पर आधारित शुद्ध सविनय अचज्ञा 
उस अशुद्ध, मिलावट वाले प्रतिरोध से, जिसे एम प्रायः धोखे से सविनय 
अवज्ञा सममते हैं, वेहद अधिक कारगर और शीघ्रगामी होगी । उनका यहद 
भी सत था कि जनता को सविनय श्रवज्ञा की शिक्षा देने के लिए यह अनिवार्य 
रूप से आवश्यक दे कि नेता का दश्टिकोण परिणामात्मक नहीं गुणात्मक हो 
अर्थात उसको चाहिए कि सत्याग्रद्दियों की 'संखझ्या की उपेक्षा करके भी 
अनुशासन की पर्याप्तता और नतिक शुद्धता पर ज़ोर दे । 

यदि सामूहिक सविनय अवज्ञा की शुरुआत ठीक से द्वो श्लौर अनुशासन 
'संत्तरोपजनक हो तो सामूहिक अवज्ञा उस समय भी श्रद्ििसक रद्देगी जय सब 
नेता गिरफ़्तार कर लिए जायंगे श्रौर श्रांदोलन बहुत कुछ स्वयं-संचालिंत हो 
जायगा ! 

सविनय अवज्ञा या तो राज्य के किसी एक श्रन्यायपूर्ण या अनेतिक 
कार्य या क़ानून के विरुद्ध द्योती है या राज्य के ही विरुद्ध । पहली दशा में 
सबिनय श्रवज्ञा का उद्दे श्य है सरकार को झन्यायपूर्ण क़ानून या आज्ञा को 
हटाने पर मजबूर करना, दूसरी दशा में, अनेतिक सरकार को पंगु बना देना 
झओऔर उसके स्थान पर सत्याग्रह्दी राज्य स्थापित करना ॥ किसी अन्यायविशेष 
के विरुद्ध सविनय शअवज्ञा का प्रयोग, बिना उसके सम्भव परिणाम का विचार 
किए, आत्म-बलिदान की तरह, किसी स्थान-विशेष की चेतना या भन्तरात्मा 
को जाम्मत करने के लिए भी हो सकता है ।* चम्पारन में गांधीजी की सविनय 
अवज्ञा इसी अकार की थी । उन्हें श्रच्छी तरह मालूम था कि वहां की जनता 
उदासींन रहेगी । दुष्ठिण अफ्रीका, बारठढोली और रेड की सविनय अवज्ञा 
का उच्ं श्य विशेष शिकायतों को दूर करवाना ही था। सन्‌ १६४०-४१ की 
सविनय अ्रवज्ञा उन रुकावर्टों के विरुद्ध थी जो सरकार ने भारत में भाषण- 
खातन्त्य पर क्षणा दिया था। कुछ देशी रियासतों में सादनय अवश्ञा का प्रयोग 
शासकों फो उत्तरदायित्वपूर्ण शासन स्थापित करने को सजबूर करने के लिए 


$, ह०, | १, ह०) १-४-१६३६, पु० ए० ७२ । 
२, म० गाधी, “कास्ट्रक्टिव प्रोग्राम', ४० २६॥ 
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हुआ था । सन्‌ १६२०-२२ और ३६३०-३४ के देश-व्यापी सत्याग्रह आंदोलनों 
का उद्देश्य था अँग्र ज्ञी सरकार को हटाकर समानान्तर सप्याप्रद्दी सरकार की 
स्थापना । इसी प्रकार उस सामूहिक अह्िंसक संघर्ष का-- जिसका ८ अगस्त 
सन्‌ १६४२ के अखिल भारतीय कांग्रंस कमेटी के प्रस्ताव में ज़िक्र था-- 
उद्देश्य भी था इस देश से ब्रिटिश सत्ता का हंटाना । 

उह्द श्य चाहे सीसित हो चाहे व्यापक, उन क़ानूनों को जिनकी अ्रवज्ञा 
करना है बढ़ी सतकता से चुनना चाहिएु। रत्याग्रही उन क़ानूनों की अवज्ञा 
नहीं कर सकता जो मान्य नेतिक सिद्धान्तों पर आधारित हैं । वह उन क़ानूनों 
की अवज्ञा कर सकता है जो जनता के लिए हानिकर हैं | कुछ ऐसे सी क़ानून 
सरकार बनावी है जो न तो नेतिक होते हैं न अनेतिक । सरकार इन क़ाननों 
को भ्रपनी सत्त। के उपयोग के लिए बनाती है श्रोर जनता उनको इसलिए सानती दे 
कि देश में ठीक प्रकार का शासन और सुच्यवस्था रददे । इन कानूनों की अवज्ञा 
से जनता को हानि न द्वोगी लेकिन शासन का कार्य बहुत बढ़ जायगा । 
सत्याग्रदी को इन क़ानूनों की अवज्ञा का अधिकार है, क्योंकि अस्यायी सरकार 
जनता की श्राज्ञाकारिता पाने का अधिकार खो देती है। अचज्ञा के जिए ऐसे 
कानूनों को चुनना चाहिए. कि अधिक-से-अधिक सजुष्य सविनय अवज्ञा में 
भाग ले सके । इस प्रकार सरकार वी सत्ता की उन सभी तरीकों से जिनमें 
हिंसा या अनेतिकता नहीं है, अवज्ञा करना चाहिए।" सन्‌ १६३०-३४ के 
सत्याग्रद्द आन्दोलन में गांधीजी हारा नमक क़ानून का चुनाव आदश चुनाव 
था। बीसों दूसरे कानूनों की अवज्ञा हो सकती दे श्रोर इस तरह अभन्‍्यायी 
सरकार के अस्तित्व की उपेक्षा और उसकी सत्ता का विरोध द्वो सकता है। 

अहिसापूर्ण टेवसबन्दी सरकार को हटाने का सबसे अधिक तेज़ी से 
काम घरने वाल्ला तरीक़ा है और उसके तुरन्त अपनाए जाने का प्रल्लोभन दे । 
लेकिन जबतक जनता अहिसा से ओत-प्रोत न हो, टेक्सबन्दी में हिंसा 
का अधिक-से-अधिक ख़तरा है। इसलिए गांधीजी उसे सविनय अवज्ञा की 
अन्तिम मंज़िल बताते थे और वहते थे कि टेक्‍्सबन्दी का प्रयोग सविनय 
अवज्ञा के दूसरे साधनों के प्रयोग के बाद द्ोना चाहिए । अहिंसक टेकक्‍्सबन्दी 
का अ्रधिकार उन्हींको है जो नियमित रूप से टेक्स देते रद्दे हों और अहिंसक 
टक्‍्सबन्दी के कारण और नेतिकता को समझते हो, जिन्होंने आवश्यक 
अद्विंसक अनुशासन विकसित किया हो और जो अपनी सम्पत्ति की ज़ब्ती को 
शान्ति और सनन्‍्तोष के साथ सहने करने को तेयार हों ।* 


१, 'स्पीचेज!, पृ० ४४८, ह०, १८-३-२६, पृ० ७३ । 
२. य० इं०, भा० १, एृ० ६४७-५१ | 


ः 
सर्चोग्य-तत्ल-दशन 


जद 
ल्‍्र्८ 
न्त+ 


धपजा के लिए क़ानूनों का घुनाय स्थयं॑ श्रस्येक सस्याग्रही द्वारा नहीं 
पल्कि नेता हारा या विशेषज्ञों की उिसी केन्द्रीय समिति द्वारा होना चाहिए। 
प्यक्तिगत स्व॒ततन्त्रता पर यह रह्तायट श्रनुशासन के लिए शावश्यक है थौर 
हसके शभात्र मे प्रस्येक सत्याग्रधी के स्वय श्रपना नियम-निर्घारक बनने की 
संभावना ६ श्रीर उसका परिणाम द्ोता श्ररानकता या श्रपराधपूर्ण अयज्ा । 


गंधीनी व्यक्तितत भार सामृद्दिक सबिनय ग्रमजा तथा श्राक्मण 
के लिए श्रौ( घाव के लिए की गई समिनय श्यज़ा में भेद फरते थे । २९ 
फरवरी, सन्‌ १६२२ को 'शमिल सारतीय कांग्रेस कमेटी ने सबिनय श्रदज्ञा के 
मि7-भिन्न प्रकारों की परिभाषा निम्न शब्दों में की थी :--- 


धवब्यक्तिगत सयिनय क़ानून भंग एक ही व्यक्ति द्वारा या व्यक्तियों की 
निश्चित संख्या या समुदाय हारा श्राज्ञा फी या क़ानून की श्रवज्षा हे | इतलिए 
चह मना की हुई सावेजनिफ समा जिसमें प्रवेश टिकटों द्वारा है व्यक्तिगत सविनय 
क़ानून-भंग की मित्लाल है, जयकि घए मना की हुई सभा, जिसमें साधारण 
जनता फा ग्रिना कसी रकावट के प्रवेश हो सकता हो, सामूहिक सविनय 
श्राज्ञा-मंग की मिसाल है | जब्र मना की हुई सार्यजनिक सभा साधारण कार्य 
के लिए हो, चाहे उसका परिणाम गिरफ्तारी ही क्‍यों न हो, तो धह्द सविनय 
क़ानून भंग यचाव के लिए है। यदि घह ( सभा ) फिसी साधारण कार्य के 
लिए न दो यक्कि केवल गिरफ्तारी या फ्रैद के प्राह्मान के लिए दो तो वह 
(क़ानून-भंग) झ्राफ़मण के लिए हैं ।”१ 

गांधीजी के श्रनुसार, “सामूद्िक सबिनय प्रतिरोध भौर च्यक्तिगत 
सविनय प्रतिरोध का प्रमुस भेद यह्ट है कि दूसरे में प्रत्येक (ज्यक्ति) पूर्ण रूप 
से स्वतस्त्र इकाई है शरीर उसके पतन का दूसरों पर प्रभाव नहीं पढ़ता, 
सामूहिक सविनय प्रतित्तेध में एक फा पतन साधारण रीति से शेप पर घुरा 
प्रभाव ढालता है | फिर, सामूहिक सविनय प्रतिरोध में नेतृत्व आवश्यक है, 
च्यक्तिगत सपिनय प्रतिरोध में प्रस्येक प्रतिरोध करने वाला अपना स्वय नेता 
होता है। और भी, सामूद्दिक सविनय प्रतिरोध में असफलता की संभावना 
है, व्यक्तिगत सबिनय प्रतिरोध में असफलता असंभव है। शन्त में, राज्य 
सामूद्दिफ सविनय प्रतिरोध का सामना कर सकता है, लेकिन किसी भी राज्य 
में घ्यक्तिगत सविनय प्रतिरोध का सामना करने की छमता नहीं ४” गांधीजी 
का विश्वास था कि सचिनय अचज्ञा फा वास्तविक रूप व्यक्तिगत अ्रवज्ञा ही 
है और जबतक एक भी सा्याग्रह्मी प्रतिरोध करता रहता है, सविनय अझवज्ञा 





१, य० इ०, भा० १, पृ० १०१६ | 
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आन्दोलन समाप्त नहीं हो सकता और अन्त में अवश्य सफल होगा ।* 
गांधीजी के अ्रजुसार “आक्रमणात्मक या हमला करने के लिए को गई 
सविनय अ्रवज्ञा राज्य के उन क़ानूनों की इच्छापूर्वक अहिंसक रूप से अवज्ञा 
है जिनका भंग करना नेतिक अष्टता नहीं है और यह अवज्ञा राज्य के विरुद्ध 
विद्रोह के चिन्हस्वरूप की जाती है। इस प्रकार ऐसे कानूनों की अ्रवज्ञा-- 
जिनका सम्बन्ध लगान से या राज्य की सुविधा के लिए व्यक्तिगत व्यवहार 
की ब्यवस्था से है, यद्यपि इन क़ानूनों से कोई कठिनता नहीं होती और उनको 
बदलने की कोई आवश्यकता नहीं है-- आक्रमणात्सक सविनय श्रवज्ञा होगी।? 
“दूसरी श्रोर रक्षात्मक सविनय अ्रवज्ञा ऐसे क़ानूनों की अनिच्छापूर्वक 
अहिंसक अ्वज्ञा है जो छुरे हैं और जिनको मानना शआत्म-प्रतिष्ठा था मानची 
सम्मान के प्रतिकूल है। इस प्रकार मनाही की आज्ञा होते हुए सी, शांतिपूर्ण 
भ्रायोजनों के लिए. खय॑सेवकों का दल बनाना, ऐसे द्वी प्रयोजनों के लिए 
सार्वजनिक सभाएँ करना, ऐसे लेखों को प्रकाशित करना, जिनमें हिंसा करने 
की बात नहीं है या जो हिंसा के लिए नहीं भमढकाते, बचाव की सविनय 
अवज्ञा है। और ऐसा ( रक्षात्मक ) ही शान्तिमय धरने का संचालन है 
जिसका उद्देश्य द्वो प्रतिकूल आज्ञा के होते हुण भी उन चीज्ञो या संस्थाओं 
से लोगों को अलग करना जिन पर धरना दिया जा रहा हो ।?* 
श्राक्रमणात्मक सबिनय अ्रवज्ञा का अधिकार कठिनतम अनुशासन के 
घाद प्राप्त होता है । सन्‌ १६३० से घरलाना और बडाला के सरकारी नसक 
गोदामों पर अ्रहिंसक छापे श्राक्रमणात्मक साम्रद्दिक सविनय श्रवज्ञा के दृष्टांत 
हैं। इनमें सत्याम्रहियों की अधिकतस संख्या १४ जून सन्‌ १६३० को बढाला 
के सामूहिक छापे में थी जिसमे १६००० सत्याग्रहियोँ ने भाग लिया था।? 
गांधीजी धरसाना के छापे को इस प्रकार के अहिसक छापे का पूर्ण दृष्टान्त 
मानते थे ।४ 
गांधीजी आक्रमणात्मक सचिनय अ्रवज्ञा को 'अधिक-से-अधिक ख़तरनाक 
असम! फहते थे ।। जब सत्याग्रही को साधारण शान्तिपूर्ण कार्य करने की 
_मनाददी हो जाती है या जब उसका तिरस्कार और अपमान होता है तो उसे 
१. 'पूना स्टेट्मेंट्स', पृ० ११। 
२. यंं० इ०, भा० ३, पृ० ६८३ | 
रे महात्मा गाधी, दि मैन एएड हिज सिशन', ४० १३४-३५५ र॒वाय वाकर, 
तोड़े आंव गोल्ड?, पु० १५११९ आओर १३३। 


४. ६०, २३-६-४६, ए० १८६ | 
४, यू०६०, भा० ९, ४० ६८७। 
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मजबूरन बचाव फी सविनय अवज्ञा का उपयोग करना पड़ता है। इसलिए 
बचाव की सबविनय अचवज्ञा स्थगित नहीं की जा सकती, उसके क्षिणए सदा 
प्रसक्षवा से तेयार रद्दना पड़ता है। वास्तव में बचाव की सविनय अवज्ञा एक 
ऐसा कतंच्य है जिसका पालन उस समय भी करना पदता है जब विरोधी कष्ट 
में हो; क्‍योंकि कष्टदायी स्थिति में विरोधी दूसरों से अन्यायपूर्ण या अपमान- 
जनक श्राज्ञाओं या क्ानूनों को मानने की आशा नहीं कर सकता ।* 
झाक्रमणात्सक सविनय अवचज्ञा का उद्देश्य चाहे जो हो, वह विरोधी को 
परेशान करती है और यदि विरोधी कष्ट में दे तो सत्याग्रही को आ्राक्रमणात्मक 
अचज्ञा से बचना चाहिए । 

लेकिन प्रकट है कि आक्रमणात्मक सबिनय अवज्ञा का यद्द प्रथ नहीं 
कि बिना फ़िसी गंसीर शिकायत के आक्रसण कर दिया जाय । श्राक्रमणात्मक 
सविनय अवज्ञा का केवल यह श्रर्थ है कि किसी विशेष क़ानून की अवज्ञा 
करने का कारण यद्द नहीं है कि जनता उस क़ानून से भ्रसन्तुष्ट है बल्कि यह्द है 
कि सत्याग्रहियों ने अन्यायी सरकार के विरुद्ध विद्रोह कर दिया है। 
शाक्रमणात्मक सविनय शअ्रवज्ञा का प्रयोग किसी महत्वपूर्ण शिकायत या 
अन्याय को दूर करने के लिए तभी द्वोना चाहिए जब अन्य शान्तिपूर्ण उपाय 
निष्फत्ञ हो जाय॑ । 

समुदाय द्वारा प्रयुक्त व्यक्तिगत सत्याग्रह भी सामृद्दिक पद्धति है। 
दूसरी ओर सामूद्दिक सत्याअह को भी गांधीजी छोटे परिमाण में प्रारम्भ करते 
थे और क्रमशः आन्दोलन को बढ़ाते जाते थे । उन्होंने कई सामूद्दिक सत्याग्रह 
आन्दोलनों का परिचालन किया था किन्तु वद्द जानते थे कि सामूहिक व्यवहार 
का नेतिक तल झपेक्ताकृत नीचा होता है। चद्द तात्काक्षिक सामृहिक सावनाओं 
को--जिनके छविंसापूर्ण सुझावों से प्रभावित होने की बहुत ग्ु'जाइश दोती 
है-सन्देह की दृष्टि से देखते थे। इसल्लिपु चह सामूद्दिक सत्याग्रह के लिए 
शआवश्यक पर्याप्त अनुशासन पर बहुत ज़ोर देते थे। पर्याप्त अनुशासन के 
अभाव में इस यात का कड़ा ख़तरा रहता है कि सामृहिक संघर्ष की उत्तेजना 
प्रतिरोधकारियों को पथश्रष्ट कर दे और अचज्ञा हिंसात्मक ही जाय । यह 
ख़तरा इस बात से और भी बढ़ जाता है कि व्यक्तिगत सविनय अवज्ञा के 
प्रतिकूल जिसमें ज्यक्ति जनता की किस्ती शिकायत को दूर करेने के लिए कष्ट 
सहते हैं, सामृद्दिक सविनय अवज्ञा में भाग लेने वालों को अवज्ञा से व्यक्तिगत 
लाभ की आशा होशी है और इस प्रकार वह प्रायः स्वार्थपूर्ण होता है ।* 


२, ६०, ६-१-१६४०, ए० ४०४ | 
२, स्पीचेज”, पृ० ६३७ | 
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सन्‌ १६४०-४१ के युद्ध-विरोधी सत्याग्रह में गांधीजी ने ब्यक्तिंगुते”:८ 
सत्याग्रह की एक नई पद्धति का विकास किया । इस पद्धत्ति का उद्दृश्य था 
हिंसा को कम-से-कम कर देना ओर शुद्धतम अहिंसा का उपयोग करना। 
उन्होंने नेतिक शुद्धता पर पूरा ज़ोर दिया ओर सत्याग्रद्दियों की संख्या उसी 
सीमा तक बढ़ने दी जहांतक उसका शुद्धता पर हानिकर प्रभाव न पडा । संघषे 
का विषय था पिछले युद्ध में भाग लेने के विरुद्ध या युद्ध के ही विरुद्ध भाषण 
का अधिकार या दूसरे शब्दों में अहिंसक साधनों द्वारा श्रहिंसा की शिक्षा देने 
का अधिकार ।* 

उन्होंने आरन्दोज्नन को अक्तूबर, १६४० में प्रतिनिधात्मक सविनय 
शचज्ञा के तौर पर शुरू किया। प्रारम्भिक धारणा के अनुसार श्रान्दोलन दो 
या तीन व्यक्तियों तक सीमित था। तब नवम्बर के मध्य में आन्दोलन सें 
चह्द भी शामिल कर लिए गए जो कुछ निर्वाचित पढ़ों पर नियुक्त थे, जेसे 
कार्यसमिति के, श्रखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी के और केन्द्रीय ओर प्रान्तीय 
व्यवस्थापक सभाओ्रों के सदस्य | इसके बाद जनवरी १६४१ में प्रान्वीय और 
स्थानीय कांग्रेस कसेटियों के सदस्यों की बारी आईं। अन्त में क्रिस का 
कोई भी सदस्य जिसने सत्याग्रह के ग़तिज्ञा-पत्र पर हस्ताक्षर किया हो सविनय 

अवज्ञा में भाग ले सकता था। लेकिन किसी को भी जेल जाने को विवश न 

किया जाता था। यह आवश्यक था कि गांधीजी सत्याप्रही के नाम को भौर 

उसके सविनय श्रवज्ञा के तरीक़े को स्वीकृति दे देँ ।? इस प्रकार कांग्रेस के 

१, हू०, २०-१० १६४०५ पृ० ३३० । 

२, पद्टामि सीतारमेय्या, 'गाधी ऐंड गाधीइजुम”, भा० १, ए० १८६-८७; रवाय 
बाकर, 'सोड ऑफ गोल्ड”, पृ० १८८४-८६; राजेन्द्रप्रसाद, “महात्मा गांधी एड 
विहार, प० ११२-१४। 

३, गाधीजी के अनुसार सविनय अवज्ञा की सबसे अधिक सरल ओर श्रेष्ठ विधि 
यह थी कि सत्याग्रही किसी दिशा मे चले और तबतक नीचे दिया नारा रास्ता 
चलने बालो से दोहराता जाय जबतक बह गिरफ्तार न कर लिया जाय। 
नारा यह था, “अंगरेजों के युद्ध-प्रयास को जन या धन से सहायता करना 
अनुचित है । केवलमात्र उचित प्रयास है सब प्रकार के युद्ध का अहिंसात्मक 
प्रतिरोध द्वारा विरोध करना ।” नारे का सत्याग्रही के सूबे की मापा मे अनुवाद 
कर लिया जाता था। गाधीजी को यह विधि इसलिए पसन्द थी कि वह हानि 
रहित और कारगर थी और युद्ध के एकमात्र प्रश्न पर ध्यान एकाग्र करती 
थी। इसके अतिरिक्त इस विधि ने आन्दोलन के रूप को बहुत सरल बनाया 
ओर उसकी सामूहिक वन जाने से वचाया। गाधीजी की राय थी कि प्रतिरोध- 
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सभी सदस्य आन्दोलन में भाग ले सकते थे, यद्यपि सविनय अवज्ञा सामूद्दिक 
रूप में नहीं विशिष्ट व्यक्तियों द्वारा अलग-अलग होता था । 

सत्याग्रह में भाग लेने के लिए गांधीजी ने केवल ऐसे ध्यक्तियों को 
मंजूरी दी जो अद्धिंसा को केचल देश की स्वतन्त्रता प्राप्त करने और देश के 
अन्दर धार्मिक और सामाजिक समुदायों के आपसी मरूगढ़ों को निपटाने के 
साधन के तौर पर ही नहीं स्वीकार करते थे बल्कि यह भी मानते थे कि 
यथासम्भव स्वतन्त्र भारत में भी उसका उपयोग द्वो और जो अहिंसा के 
अविभाज्य अ्रद्न रचनात्सक कार्यक्रम में लगे हुए थे | सत्याम्रही के लिए यह 
आवश्यक था कि वह आदतन खादी पद्दनता हो और नियमित रूप से सूत 
कातता द्वो। उसे अपनी कताई का व्यौरा देना होता था। यह क्षरूरी था कि 
वह झपना सब समय रघचनात्मक कार्यक्रम में व्यय करता रहा द्वो और प्रतिदिन 
के कार्य का दैनिक विवरण लिखता हो। गांधीजी उस्मेदवारों को सविनय 
अचज्ञा के ज्षिण उनकी डायरी देखकर घुनते थे । सविनय अ्रवज्ञा के कुछ दिन 
घने के बाद चुनाव अपने आप द्ोने लगा; जेल से मुक्त सत्याग्रही फिर से 
सबविनय अवज्ञा में भाग लेते थे, लेकिन जो किसी कारण से आन्दोलन में 
भाग न ले सकते थे वह अलग हो जाते थे । सरकार को परेशान न करने के 
उद्देश्य से गांधीजी ने इस आन्दोलन में सामूद्दिक अ्रवज्ञा ओर असहयोग के 
साधारण साधनों के प्रयोग को स्थान न दिया । इस सीमित प्रतिनिधास्मक 
अचज्ञा से भी सरकार को परेशानी हुईं, लेकिन गाधीजी का मत था कि इस 
अवसर पर इस युद्ध या सभी युद्धों में साग लेने के विरुद्ध भाषण देने के 
अधिकार को रक्षा के लिए सविनय अचज्ञा आवश्यक थी । उस अवसर पर 
युद्ध का विरोध इस प्रकार भी न करना अहिंसा को छोड़ देने के समान 
होठा । इस प्रकार सविनय अरवज्ञा ऐसे अधिकार के लिए दावा था जो नागरिकों 
को राज्य की ओर से मिलना चाहिएु था, लेकिन जो राज्य को मान्य न था। 


कारी इस बात को अपने कार्य और भाषण द्वारा स्ष्टकर देँंकिवह न तो 
फासिज्म के तरफदार थे न नात्सीइज्म के। वह या तो सब युर्द्धों के विरोधी थे 
या कम-से-कम ब्रिटिश साम्राज्यवाद के द्वारा लड़ी जाने वाली इस लड़ाई के | 
उनको अगरेजों के जीवन-रक्षा के प्रयास के साथ सहानुभूति थी, लेकिन वह 
खय भी एक खततन्त्र राष्ट्र के सदस्य की तरह रहने के इच्छुक थे और उनसे 
इस बात की आशा करना अनुचित था कि वह अ्रपनी आज़ादी की उपेक्षा 
करके अंगरेजों की सहायता करें | सन्‌ १६४०-४१ के आन्दोलन में सविनय 


अवज्ञा करनेवालों को दी हुई गाधीजी की हिंदायतों के लिए देखिए, 
सीतारमैय्या, 'गाघी एड़ गाधीइज्म!, भा० १, पृ० श्यए-८४।...' 
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यदि नागरिक के कतंव्य पालन से सरकार को परेशानी भी होती ठो उसे 
टाज्ञा नहीं जा सकता था ।।* 


इस आन्दोलन में गांधीजी का यह उद्देश्य न था कि सरकार के युद्ध- 
प्रयास में रुकावट पढ़े । भारत ने स्वेच्छा से युद्ध में भाग लेने का निश्चय न 
किया था। यह आन्दोलन भारत को युद्ध से श्रद्मण रखने का नैतिक प्रयत्न 
था और अहिसक साधनों द्वारा देश को खतन्त्र करने की कांग्रेस की इच्छा 
का प्रतीक था। अवज्ञा की इस नई पद्धति की विशेषता यह थी कि इसमें 
साधारण जनता के भी व्यक्तिगत रूप से भाग कैने की गुजझ्लाइश थी और 
हिंसा का ख़तरा कस-से-कम था । 


आन्दोलन में २३,२२३ सत्याग्रहियों ने भाग लिया। दिसम्बर 
१६४१ सें सरकार ने सत्याग्रहियों को शान्ति-स्थापना की इच्छा के चिन्हस्वरूप 
छोड़ दिया। आन्दोलन फिर से नहीं चलाया गया क्योंकि जापानी भारतवर्ष 
की सीमा पर पहुँच गए थे और कांग्रंस देश की रक्षा ओर स्वावल्लम्बन के 
प्रश्नों को हल करने में लग गईं । 


इसके अतिरिक्त सन्‌ १६४१ के अन्तिम भाग में कांग्रेस के कुछ सदस्य 
ब्यक्तिगत सत्याग्रह से असन्‍्तुष्ट थे ओर ब्रिटिश सरकार के अधिक सक्रिय 
विरोघ के पक्त में थे । कुछ जेल से झुक्त सत्याग्रहियों में फिर जेल जाने की 
हच्छा न थी । 


जैसा कि गांधीजी के जीवन से ज्ञात होता है सविनय प्रतिरोध को 
अहिंसा की उच्चतम भूमि पर रखने का उपाय यह है कि चह केचल उस च्यक्ति 
तक दी सीमित रखा जाय जिसको सत्याग्रह-विज्ञान का अधिकतम ज्ञान हो । 
इसी कारण सन्‌ १६३४ ई० में गांधीजी ने सविनय अवज्ञा को कांग्रेस के अन्य 
सदस्यों के लिए स्थगित कर दिया था । उनका विचार था कि इससे सविनय 
अवज्ञा के आन्दोलन में नेतिक पतन को सम्भावना कम-से-कम हो जायगी, 
आन्दोलन को शक्ति मिलेगी और जनता और सरकार दोनों सुगमता से 
आन्दोलन के प्रति ठीक व्यवहार कर सकेंगे ।* गांधीजी के जीवन के अंतिम 
भाग में नोआखाली, कलकत्ता और दिल्ली में उनके वीरों की अ्रहिसा के प्रयोग 
जो हतने सफल और कारगर सिद्ध हुए सत्याग्रह में अ्धिकतस दक्ष एक व्यक्ति 
तक सीमित अहिंसक प्रतिरोध के इष्टान्त हैं। 
१, गांधीजी का २१-४-१६४१ का वक्तन्य | 
२, चन्द्रशंकर शुक्ल 'कन्धर्सशन्स आँव गांधीजी' पृ० ६७। 
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हिजरत 

व्यक्तिगत ओर सामूहिक सत्याग्रह का एक वूसरा साधन द्दिजरत है। 
हिजरत का श्रथ है स्वेच्छा से देश-त्याग । हिजरत के कुछ ऐतिहासिक दृष्टात 
हैं रोम के पेट्रोशियन्स से श्रधिकार प्राप्त करने के लिए. प्लेबियन्स का नगर- 
त्याग, इज़राईल निवासियों की हिजरत, मोहम्मद साहब का मक्का से मदीना 
को भागना, इंगलेंड के प्योरिटन्स का और रूस के इखोबास का विदेश- 
गसन । लेकिन यह सभी दृष्टान्त श्रहिंसक हिजरत के नहीं हैं। सन्‌ १६३७० में 
गुजरात में बारडोली, बोरसद और जस्बूसर की जनता ने सामद्दिक दििजरत की 
पद्धति का प्रयोग टेक्सवन्दी के आन्दोलन को दबाने के लिए किये गए सरकार 
के अ्मानुपिक अत्याचार के विरोध में किया था । यह सत्याग्रही किसान बम्वई 
के प्रान्व को छोड़कर पढ़ोस के बढ़ोदा राज्य में बस गए थे ।* 

गांधीजी हिजरत के साधन के उपयोग की शिफ़ारिश उनसे करते हैं जो 
यद्द महसूस करते द्व कि उनके ऊपर अत्याचार द्वो रदह्या है, जो किसी स्थान- 
विशेष में बिना आत्मसस्मान की द्वानि के नहीं रद्द सकते और जिनमें न तो 
सच्ची श्रह्िसा की शक्ति है और न हिंसा द्वारा अपनी रक्षा करने की क्षमता ।* 

इस प्रकार यदि सचिनय अ्रवज्ञा अत्याचारी को जनता के खून का प्यासा 
बना दे और उसका आतऊकू भौर दमन असहछाय हो जाय॑ और इस बात की 
आशंका हो कि इस परिस्थिति में सत्याग्रही क्रोथित और कमज़ोर द्वो जाय॑गे, 
तो गाघीजी की राय है कि सत्याग्रद्दियों को घरबार और दूसरी सम्पत्ति की 
परवाह न करके स्वेच्छा से अत्याचारी की अमलदारी से बाहर चले जाना 
चाहिए । लेकिन हस साधन का प्रयोग बिना सोचे विचारे नाटकीय प्रभावो- 
स्पादन के उद्देश्य से नहीं करना चाहिए । इसका प्रयोग तभी करना चाहिए 
जय शअ्रत्याचारी के अन्याय को सद्द लेना सत्याग्रद्दी की नतिकता की भावना को 
श्रौर उसकी श्रात्मा को इतनी चोट पहुंचाए कि वह भ्रात्मसम्मान खो देने की 
अपेक्षा मर जाना अ्रधिक पसन्द करे |? 

हिजरत के खाघन के उपयोग की सलाह उन्होंने सन्‌ १६२८ ई० में 
यारडोली के सत्याग्रह्िियों को शरीर सन्‌ १६३६ में जूनागढ़, लिम्बदी और 
विद्वल्नगढ़ के सत्याग्रह्िियों को दी थी।* सन्‌ १६४३४ में उन्होंने केथा फे 


१, 'हिस्ट्री ऑव दि काग्रेस” प्ृ० ७०१ और ७०६ | 
२. ६०, ३-२-१६४०, प्ृ० ४३५ । 
३ ह०, २०-५४-३६, ० १३३-४ | 
४. ६०, २०-१-३६, ४० १३३ और य० इ०, मा० ३, ० १०३५-३६ । 
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हरिजनों को उस स्थान के स्याग देने की राय दी थी, क्योंकि सबर्ण हिन्दुओं 
के आतक्ूपूर्ण बर्ताव के कारण दरिजनों को अपनी स्थिति बढ़ी भयावह और 
निराशापूर्ण मालूम पढ़ती थी ।* 

गांधीजी १४ अगस्त, १६४७ से पहले ओर बाद की साम्प्रदायिक हिंसा से 
पीढ़ित अ्रल्पमत वालों के देश-त्यांग के पक्ष सें न थे। इस प्रकार के देश-त्याग 
से सास्प्रदायिक पागलपन, दुर्भावना और हिंसा को प्रोत्साहन मिलता है और 
वह जनतन्‍्त्रवाद के विकास में--जिसके लिए धार्मिक सहिष्णुता आवश्यक 
है--बाघक है। साधारण रीति से अ्रहिंसक देश-त्याग से इस प्रकार का 
दानिकर परिणास नहीं होता। किन्तु श्राजकल के सास्प्रदायिक दंघ का इलाज 
गांधीजी के भ्रनुसार हिजरत नहीं है। इलाज है बहुसत द्वारा शल्पसत के 
जीवन और अधिकारों की रक्मा और अ्रल्पसत द्वारा अत्याचार का वीरों की 
अहिंसा द्वार! प्रतिरोध । लेकिन यद्दि उच्चतम वीरता का अ्रभाव हो और यदि 
हिजरत का विकल्प हो अन्याय के प्रति आत्म-ससपंण, तो हजरत असद्य स्थिति 
से छुटकारा पाने का अहिंसक मार्ग है और उसमें कुछ भी शअ्रनेतिक या 
असस्सानपूर्ण नहीं है। किन्तु इस साधन का उपयोग पीड़ितों को व्यक्तिगत 
रीति से नहीं सामुदायिक रीति से करना चाहिए । 


ससससफससफस कसकककअ््िसीिीखय्->॑िेज-+-+त ०... 
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सामूहिक सत्याग्रह ( चालू ) 


अराजनैतिक संघव॑ ओर आलोचना 


पिछुले अ्रध्याय में वर्णित सामूहिक पद्धति का प्रयोग केचल राजनैतिक 
भगढ़ों में ही नहीं श्रार्थल, सामाजिक और धामिक अन्याय के विरुद्ध भी हो 
सकता है। सभी प्रकार के शोषण की जढ़ है स्वार्थपूर्ण, एथकताजनक विचार और 
सानसिकता भौर उसका श्रर्थ है श्रन्यायी भौर पीढ़ित के वीच सहयोग । इसलिए 
अन्याय का उत्तरदायित्व अ्न्यायी और पीढ़ित दोनों पर है। अन्याय श्र शोपण 
से छुटकारा पाने का उपाय यह है कि पीढ़ित दस सहयोग से हाथ खींच ले 
भर क४-सहन द्वारा विरोधी के दिमाग़ भौर हृदय को प्रभावित करे और इस 
प्रकार उसे श्रपनी भूल जानने औ्रौर उसे सुधारने में सहायता दे । गांधीजी को 
यह घारणा मान्य नहीं थी कि शोपक का सुधार नहीं हो सकता। उनके मत से 
शोषक--चाहे वह प्रजीपति हो, चाहे ज़मीदार, चाहे धर्सान्ध व्यक्ति-- श्रावश्यक 
रूप से मलुप्य है, उसका केन्द्रीय तथ्य भात्मा है, उसकी इस विशेषता का 
कभी ज्ोप नहीं होता । इसलिए उसका हृदय-परिवर्तन सदा सम्भव है । 
अन्याय से छुटकारा पाने के लिए. हिंसक साधनों के प्रयोग से विरोध गहरा 
होता है, प्रतिहिसा की भावना दृढ़ दोती है और मरूगढ़ा बढ़ता रहता है । 
इसके अतिरिक्त हिंसक साधन भ्राज के संसार में शोपक का एकाधिकार हैं । 
शोपण भोर अ्रन्याय का थन्त केवल तभी हो सकता है जब झगड़े का निपटार[ 
नेतिकता के विधायक तल पर हो-- ऐसे तल पर जद्दों जनमत और अन्यायी 
पर कप्ट-सहन और प्रेम का अचूक प्रभाव पढ़ता है। 

श्राधुनिक स्थिति में शोषक आर्थिक और घार्मिक समुदाय के विरुद्ध 
श्रहिसक प्रतिरोध के फत्नस्वरूप सम्भवतः सत्याग्रहियों में और राज्य में भी 
ऊझूगढ़ा हो जायगा भौर हस प्रकार रूगड़े का स्वरूप राननेतिक दो जायगा। 
व्यापक सासाजिक और आर्थिक अन्याय राज्य के अजनर्त॑त्रवादी होने का 
निश्चित चिन्ह है। अजनतंत्रवादी राजनैतिक संगठन केवल समाज में दूसरे 
शोषकों के साथ सहयोग करके ही जीवित रह सकता है। किसी भी छुनियादी 
सामाजिक या शझआर्थिक प्रश्न पर अजनतंत्रवादी सरकार आत्म-रक्षा के छद्देश्य 
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से सत्याग्रहियों को दबाए रखने का प्रयत्न करेगी। इसलिए अषहिंसक प्रतिरोध 
के मुलभूत सिद्धांत वही रहेंगे, कगडे का कारण चाददे जो दो । 


सामाजिक संघ 

गांधीजी ने स्वयं आर्थिक और सामाजिक प्रश्नों पर कई अहिसक 
लड़ाहयां लड़ी थीं। दक्षिण अफ्रीका की उनकी सर्वप्रथम श्रहिसक लडाईं 
का कारण भी आ्रार्थिक-सामाजिक था। यद्द लड़ाई वहाँ के अल्पसंख्यक 
हिन्दोस्तानियों का--जिनमें श्रधिकतर मज़दूर थे--वहों के प्रम्रुव सामाजिक 
समुदाय, यूरोपनिवासियों के अत्याचार से रक्षा का सफल प्रयत्न था। इस 
प्रकार वाइकोम (द्वावनकोर राज्य) का सत्याग्रह भी गांधीजी के पथ-प्रदर्शन में 
सफलतापूवेक चला था और उसका उद्देश्य था सवर्ण हिन्दुओं के सामाजिक 
श्रत्याचार को दूर करना और अछूतों के नागरिकता के अधिकारों की रक्षा । 


यदि समाज में किसी समुदाय के प्रति अ्रन्यायपूर्ण बर्ताव हो तो किसी - 
न-किस्ती प्रकार का श्रहिंसक प्रतिरोध न्याय पाने फा सबसे अधिक वन्‍रगर 
उपाय है। गांधीजी के जीवन-कार्य और बलिदान से यह ज्ञात होता है कि 
किस प्रकार साम्प्रदायिक दंगे श्रौर दूसरे ऐसे ही रूगडे श्रहिंसा द्वारा शांत 
किये जा सकते हैं। सन्‌ १६३८ में उन्होंने इस कार्य के लिए शांति-सेना बनाने 
की सिफ़ारिश की । शान्ति-सेना के स्वय॑सेवकों को मन, वचन श्रौर कर्म में 
अहहिसक रहने की प्रतिज्ञा करनी चाहिए। यदि दंगा समम्राने-बुकाने से शान्त 
न दो तो गांधीजी चाहते थे कि यह सेनाएँ साम्प्रदायिकता की अश्रग्नि में अपनी 
श्राहुति देकर शान्ति-स्थापना का प्रयत्न करें । उन्हे चाहिए कि क्रोध से पागल 
दूंगा करनेवाल्नों के हिंसक आ्राघात के सामने प्रसन्नता से अपना सर कुकावें 
और इस प्रकार स्थिति को संभालने का प्रयत्न करें। लेकिन यह सत्याग्रही 
सफल तभी हो सकते हैं जब वह उस स्थानविशेष के भिन्न-भिन्न सम्प्रदायों की 
दीघेकालीन निःस्वार्थ रचनात्मक सेवा द्वारा और उनमें शान्ति-प्रचार द्वारा 
इस यलिदान के अधिकारी बन गए हों। इस सेवा में अपने और दूसरे घर्मो 
के माननेवालो में भेद नहीं करना चाहिए ।" 
भारतवर्ष में अपने दीघेकालीन सार्वजनिक जीवन में गांधीजी ने साम्प्र- 
दायिक एकता की स्थापना के लिए भरसक प्रयत्न क्या। पनेक अवसरों पर 
उन्होंने साम्प्रदायिक हिंसा के निराकरण के लिए उपवास किये। नोश्राखाली 
में इसी उद्देश्य से उन्होंने गाँव-गाँव यात्रा की और जनता को सद्भाचना, 


उकनननननाभ+न 





९१, हृ०, १३-७-४०, प्रृु० २००; २१-७-४०, पु० २१४७ और २६-३-३८, 
पृ० ४४ | 
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शांति भौर निर्भयता का संदेश दिया। किंतु उनके उपवासों और अन्य प्रयत्नों 
की सफलता को उनकी पूर्ण रूप से नि.स्वार्थ सेवा के दीघंकालीन जीवन के 
संदर्भ में ही समझा जा सकता है। 

अनेक अचसरों पर उन्होंने यहूदियों और नीग्रो लोगों को अन्याय, 
अत्याचार और जातीय पक्षपात के विरुद्ध भ्रहिंसक प्रतिरोध की राय दी थी । 


धार्मिक संघर्ष 
गांधीजी का सत है कि सत्याग्रद के आध्यात्मिक शस्र के उपयोग के 
लिए और कोई रूगढ़े इतने उपयुक्त नहीं जितने कि धार्मिक रूगड़े ।* 


किन्तु धार्मिक उहेश्य से किए गए सत्याग्रद में साधारण सत्याग्रह की 
अपेक्षा अधिक अनुशासन और सतर्कता की आ्रावश्यकता है। धार्मिक सत्याग्रद्द 
का प्रयोग किसी अन्य सांसारिक या राजनेतिक उद्देश्य को सिद्धि फे सिए तो 
कभी करना ही नहीं चाहिए । इस सत्याभ्रह् फा नेतृत्व किसी ऐसे सनुष्य के 
हाथ में होना चाहिए जो सच्चा ईश्वर-परायण हो--और भी अच्छा हो यदि 
प्रह्मचारी दो - भ्रीर जिसके दृष्टिकोण की व्यापकता, जीवनोद्ेश्य की नितांत 
नि.स्वार्थवा, और जीवन की शुद्धता के कारण विरोधी भी उसका आदर 
ओर उससे प्रेम करने को विवश हो ।'* शआंदोलन में भाग लेनेवाला प्रत्येक 
घ्यक्ति उसी धर्म का अजुयायी दोना चाहिए जिसकी अन्याय से रक्षा के 
लिए आन्दोलन चलाया गया है। सत्याग्रह्िियों को अहिंसा और ईश्वर में 
पूर्ण विश्वास होना चाहिए और अन्य घर्मो के माननेवात्तनों के धार्मिक विश्वासों 
ओर भमाघनाओं के लिए. समान आदर द्ोना चाहिए। धार्मिक सत्याम्रद् में 
संख्या पर और बाह्य सहायता पर ज़ोर नहीं देना चाहिए और उसे आक्रमणा- 
स्मक नहीं होना चाहिए और प्रदर्शनों और दिखावट से बचना चाहिए । 
श्रधिकतम अ्रवश्यक बात यह दै कि आंदोलन अआत्म-शद्धि की प्रक्रिया दो । 

हमारे देश में अति आधुनिक काल में घार्मिक सत्याम्रद् के दो दृष्टांत हैं, 
पंजाब में श्रकान्नी सिखों का सत्याग्रह (१६२१-२४) और हैदराबाद रियासत 
में आय्य सत्याग्रह (१६३६) | इनमें से किसी को भी गाँधीजी के नेतृत्व का 
ज्ञाम प्राप्त न था। गांघीजी ने आय्य सत्याग्रह के उद्देश्य को तो नहीं किंतु 
उसके साधनों को नापंसद किया था।* यह सत्याग्रह अधिकतर बाह्ष सदायता 
पर अवलम्बित था और चारुतव में निष्क्रिय प्रतिरोध था । 


अकाली सिखों के सत्याग्रह को गांधीजी का प्रोस्साइन प्राप्त था। आरम्म 
२, 8०, २७-४-३६, ए० १४२३-४४ | 
२, ह०, १६-८-३६, ० २४१ | 
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में यह गुरुद्वारों के-- जिनके पास दान में प्राप्त बहुत सम्पत्ति थी--खुघार का 
आन्दोलन था। इस सम्पत्ति पर महन्तों का अधिकार था। सरकार ने 
महन्तों को सहायता दी श्रौर श्रकालियों का सरकार से संघर्ष हो गया। एक 
कठोर अहिंसक संघर्ष के बाद सरकार को हार माननी पढ़ी और सिखो द्वारा 
चुनी हुईं शिरोमणि गुरद्वारा प्रबन्धक कमेटी का ऐतिहासिक गुरद्वारों पर 
अधिकार स्वीकार करना पड़ा । 


आशिक संघषे 


जहाँ तक श्राथिक जीवन का सम्बन्ध है, पुजीवाद और ज़मीदारी की 
प्रथाएँ अहिंसा से और उससे सम्बन्धित अपरिग्रह के सिद्धांत से मेल नहीं 
खातीं । ज़मीन खेती करनेवाल्ों की होनी चाहिए ओर किसी भी किसान 
के पास केवल उतनी ही ज़मीन होनी चाहिए. जितनी उसके परिवार के ठीक 
प्रकार से भरण-पोषण के लिये आवश्यक है।'* 


उत्पादन घरेलू ध॑धों हारा द्ोना चाहिए और यह ध॑थे व्यक्तियों या 
सहयोगी समितियों द्वारा सबके समान हित के लिए चलना चाहिए ।* 
अनिवाय केन्द्रीकृत उत्पादन का राष्ट्रीकरण द्ोना चाहिए और उसका 
प्रबन्ध राज्य और मज़दूरों के प्रतिनिधियों के सैयुक्त भ्रधिकार में होना चाहिए। 
किन्तु कपडे और खाने जेसी प्राथमिक आवश्यकता की वस्तुओं के उत्पादन 
का केन्द्रीकरण नहीं होना चाहिए। उनके उत्पादन के साधनों को जन-साधारण 
को हवा और पानी की तरह सुप्राप्प होना चाहिए और उनके निय॑न्नण मे होना 
चाहिए। घनिकों को अपनी वर्तमान व्यक्तिगत आवश्यकताओं से अधिक 
सम्पत्ति का उपयोग संरक्षक ( टूस्टी ) की भाँति समाज के हित के लिए 
करना चाहिए। किंतु यह्द लच्य एक दिन में नहीं सिद्ध हो सकता और शोषण, 
पूँ'जीवाद और ज़मीदारी आधुनिक आर्थिक जीवन की कठोर वास्तविकताएँ हैं। 


जमीदार ओर क्लिसान 


आशिक रूगड़ों को निपदाने का गांधीजी का सार्ग वर्गयुद और धनिकों 
का निधेनों द्वारा विनाश नहीं किन्तु वर्ग-लहयोग है और यह सहयोग उस 
वर्गहदीन जनतन्न्न की ओर पहला क़दम है जिसमें प्रत्येक व्यक्ति विसी न किसी 
प्रकार का उत्पादक शरीर-अ्रम करेगा और शोषकों का लोप हो जायगा। 
गांघीजी पू'जीपति और ज़्ींदार के विनाश के विरोधी थे, क्योंकि ऐसा कोई 
भी मनुष्य नहीं जो सुधार से परे हो और न कोई सनुष्य ऐसा पूर्ण ही है 





९, हँ०, २०-४-४०; ४० ६६। 


श्द्ष्प सर्वोदय-तत्त्व-द्शंन 


जिसको उनके विनाश का अधिकार हो जिनको वह भ्रस से पूरी तरह चुरा 
समझता हो । यदि ज़र्मीदारों की मनोद्ृत्ति बदल जाय और यदि वह क्सिनों 
के टूस्टी की सांति रहें, और अपने और किसानों के बीच की 
आर्थिक असमता को दूर कर दें तो ज़्र्मीदारी ज़ब्त करने की आवश्यकता 
न रहेगी ।* टूस्टीशिप निजी सम्पत्ति का निषेघ है और उसकी 
स्थापना के क्षिए गांधीजी के अनुसार किसानों को अ्दिंसक प्रतिरोध की 
पद्धति का प्रयोग करना चाहिए, यह पद्धति या तो इस प्रथा का सुधार कर 
देगी या बिना ज़रमींदारों को हानि पहुंचाए प्रथा का अन्त कर देगी।* “उसको 
( किसान को ) इस प्रकार कार्य करना चाहिए कि ज़र्सीदार के लिए उसका 
शोषण करना श्रसम्भव हो जाय ।”१ जून १६४२ में गाधीजी ने इस बात फो 
समान लिया था कि जमींदारी को बिना सुश्राविज्ञा दिए ज़ब्त कर लेना होगा 
क्योंकि ज़मींदारों को झुआ्रविजा देना श्रार्थिक दृष्टिकोण से असम्भव द्ोगा। 
उनकी यद्द भी राय थी कि खतनन्‍्त्र भारत में किसान ज़मीन पर अधिकार कर 
लेंगे और इस प्रक्रिया में कुछ हिंसा भी हो सकती है।* इसके पहले सन्‌ 
१8३२ में भी उन्होंने कहा था कि यदि अनिवार्य हुआ तो वद्द इस बात का 
समर्थन करेंगे कि राज्य कम-से-कस हिंसा द्वारा सम्पत्ति ज़ब्त कर ले (५ 
आदुर्शावादी दृष्टिकोण से अ्रहिंसा में किसानों द्वारा बलपूर्वक ज़र्मींदारों के 
बेदुस्चल किए जाने की ग्र'जाइश नहीं ।९ किन्तु गांधीजी कोरे सिद्धान्तवादीं 
नहीं थे ओर उनके लिए सबसे पहली विचारणीय बात थी भलुष्य और 
उसका सुख । सन्‍्तोष की बात है कि खतन्‍्त्र भारत के राज्यों में मुआविज्ञा 
देकर ज़मींदारी प्रथा का अन्त करने के लिए क़ानून बनाए जा रदे हैं और 
आशा! है कि शोषण के इस साधन का शीघ्र श्रन्त हो जायगा । 

हमारे देश की राजनैतिक पराधीनता के दिनों में किसानों की महत्वपूर्या 
शिकायतों को दूर करने के लिए गाधीजी के मत से अहिंसक प्रतिरोध अचूक 
साधन था। इस जेत्र में अहिंसक प्रतिरोध के सफल प्रयोग के कुछ दृष्टांत हैं---- 
चम्पारन ( १६५७ ), खेड़ा ( १६१८ ) और बारढोली ( १४२८ ) | 


१, ६०, २३-४-र२८, प० ८+ | 

२, य० ३०, २६-११-१६३१ | 

३. गाधीजी दा २७-१०-४४ का वक्तव्य | 

४. लुई फिशर, 'ए वीक विध गाधीः, पृ० ४४, ६०-६१ । 

५४, एन० के० बोस, एन इन्टव्यू. विध महात्मा गाधी', “मान रिव्यू), श्रक्तूबर 
१६३५ | 

६. गाधीजी का २७-१०-४४ का वक्तव्य | 


सामूहिक सत्याग्रह २६६ 


चम्पारन के सत्याग्रह का--जिसको गांधीजी श्रहिंसा का पूर्णतस प्रदर्शन 
समसते थे*--कारण था निलहे गोरों के अत्याचार के कारण किसानों की. 
असहाय कठिनाइयां । श्रन्त में सरकार को किसानों की उन शिकायतों को दूर 
करना पडा जिनकी सुनवाई सो साल से नहीं हुई थी | खेडा का सत्याग्रह 
गांधीजी ने वहां फ़रुल ख़राब हो जाने के कारण उस साल के लगाए हुए 
लगान को स्थगित कराने के लिए किया था । बारडोली का सत्याग्रह-- जो कि 
संगठन और सुव्यवस्था की यौजना का नमूना था -८०००० किसानों ने 
सरदार वछभभाई पटेल के नेतृत्व मे सरकार द्वारा लगान के बिना किसी 
कारण के अनुचित रूप से बढ़ाने के विरोध में किया था। शक्तिशाली साधन 
भौरं आतंकपूर्ण अत्याचार भी सरकार को लगानबन्दी के आन्दोलन को 
दबाने में सफल न बना सके ओर उसे सत्याग्रहियों की लगभग समी माँगें 
स्वीकार करनी पड़ीं। सरकार को सत्याग्रहियों की ज्ञब्त की हुईं उन ज़सीनों 
को भी वापस करना पड़ाजो उसने बेच दी थीं और गांवों के उन सरकारी नौकरों 
को, जिन्होंने सरकारी नीति के विरोघ में इस्तीफ़ा दे दिया था, फिर से उनके 
पदों पर नियुक्त करना पडा । 


पू'जीपति और मज़दूर 

इसी प्रकार गांधीजी का विश्वास था कि यदि पृजीपतियों की मज़दूरों 
के प्रति मनोवृक्ति साता-पिता की सी या भाई की सी हो जाय और वह उनको 
अपनी सम्पत्ति का सामेदार बना लें तो वह समाज की लाभपूर्ण सेवा कर 
सकते हें।* वास्तव में मज़दूर और पू“जीपति दोनों को एक दूसरे के दूस्टी 
की तरह और उपभोक्ताओं के टृस्टी की तरह काय करना चाहिए |? यदि 
पू'जीपति ओर भज़दूर दोनों दृस्टी की तरह काय करें और अपने हित को 
समाज के बुहत्‌ हित के संदर्भ मे देखे, तो श्ौद्योगिक सँधषों की संख्या और 
कट्ठता बहुत कम हो जायगी। 

मज़दूरों को उद्योगों के नियन्त्रण और प्रबन्ध में भाग लेने का श्रधिकार 
होना चाहिए और उन्हें काफ़ी फुरसत, ठीक प्रकार के जीवन-यापन के लिए 
आवश्यक सज़दूरी, जीवन की स्वास्थ्यपूर्ण परिस्थिति और नागरिकता के पूर्ण 
अधिकार मिलना चाहिए । उचित शिकायतों को दूर करने के लिए मज्ञदूरों को 
चाहिए कि पू'जीपतियों को पंचायत द्वारा कगढ़े का निपटारा कर लेने को 





१. है; ४-४-३६, प० ३३२। 
२, यं० ३०, भा० रे, ए० ७३६। 
हे, ६०, २१-६-३८, पृ० १६२। 
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;ं [दचश करने के लिए अह्हिंसस दृद़ताल का उपयोग करों । लेकिन 


प्रहिंसक हड़ताल का उसकी पश्चिमीय नामराशि के साथ समीकरण करना 
असम द्ोगा। पश्चिसीय ढँग की हड़ताल अहिंसक मालूस होती है; किन्तु 
वास्तव में नहीं होती। घृणा और विरोधी को हराने की इच्छा इस हृढ़ताल 
को निष्क्रिय प्रतिरोध का एक प्रकार बना देती हैं। यह हृड़ताली उपलब्ध 
मज़दूरों पर अ्रपने नियन्त्रण का प्रयोग पृ“जीपतियों को द्वार मानने पर 
विवश करने के लिए करते हैं। हड़ताल के कुछ पश्चिमीय आलोचक, जो 
उसके नेतिक औचित्य को अस्वीकार करते हैं, उसको सममाने-छुमाने भौर, 
हृदय-परिवर्तन का नहीं, बल-प्रयोग का साधन मानते हैं । उदाहरण के 
लिए डा० जान एच० होम्स के अनुसार दृढ़ताल हिदय-परिवर्तन के शब्दों 
में नहीं विजय के शब्दों में विद्वोद्द है”, और उसका विकास “थुद्ध की भावना 
ओर उसके उद्दं श्य से प्रयुक्त हिंसा के शस्त्र” के रूप में हो रहा है । 

दूसरी भर सत्याग्रही हड़ताल में इस घात का प्रयत्न किया जाता है 
कि उसकी आंतरिक भावना और पद्धति दोनों श्रहिंसक रहें । वह विरोधी के 
हृदय-परिवर्तन के उद्ं श्य से स्वेच्छा से स्वीकृत शुद्धकारी कष्ट-सहन है। सफल 
अदिंसक हड़ताल की महत्वपूर्ण शर्ते निम्नलिखित हैं :-- 


(१) हड़ताल का कारण न्‍्यायसंगत होना चाहिए | 

(२) हृढ़तालियों को कभी हिंसा का उपयोग नहीं करना चाहिए ।* 

(३) उन्हें हृढ़ताल में भाग न लेनेवाले मज़दूरों के साथ बल-प्रयोग 
कभी न करना चाहिए। 

(४) दृढ़ताल के समय उन्हें बिना सजवूर-संघ के धन का उपयोग 
किये अपना भरण-पोषण करने के योग्य होना चाहिए और इसलिए कोई 
लाभप्रद, उत्पादक घंघा अपनाना चाहिए। उन्हें दान पर फ्ती निर्भर न 
रहना चाहिए । 

(५) हडताल चादे जितने समय तक चलती रहे, उन्हें दृढ़ रहना चाहिए। 
जबतक मज़दूर मज़दूर-संघ के साधन पर बिना निभेर रद्दे खयं अपना भरण- 
पोषण नहीं कर सकते, हड़ताल अनिश्चित काल तक चलाई नहीं जा सकती और 


१, सी० एम० केस, 'नान्‍्वायोलेन्ट कीअ्शन', में पु० २६७ | 


२, इन शर्तों के लिए देखिए य० इ०, मा० १, छ० ७३०-४१ और “आत्म- 
कथा, भा० ४, अ० २० । 

३. गाघीजी हडताल में ( पिछले श्रष्याय में वर्णित ) अहिंसक पिकेटिंग (धरने) 
के प्रयोग की आशा देते ये | 


सामूहिक सत्याग्रह रउशन्दद 


५कोई भी हडताल जो अनिश्चित काल तक चलाई नहीं जा सकती पूरी तरह “* 


सफख्त नहीं हो सकती ॥??* 

(६) हडतालियों को व्यावहारिक रूप से एकसत होना चाहिए । 

(७) यदि हृड़तालियों के स्थान पर काम करते को दूसरे मज़दूर 
उपक्तन्ध हों तो हड़ताल शिकायत दूर करने का ठीक उपाय नहों हैं। उस 
हालत में यदि सज़दूरी अपर्याप्त था भ्रनुचित हो या ऐसी ही श्रन्य कोई बात 
हो तो ठीक उपाय है इस्तीफ़ा । 

(८) बिना अपने संघ की अज्ञुमति के मज़दूरों को किसी भी कारण से 
हड़ताल नही करना चाहिए । 

(8) कम-से-कम माँग के आधार पर, जो बदली नहीं जा सकती, 
मिल-मालिको से पहले निपटारे वी बातचीत किए बिना हडताल करने की 
जीखिम नहीं उठानी चाहिए । 

गांधीजी सहानुभूति के लिए. की गई दृडतालों के विरुद्ध थे। उनका 
विश्वास था कि श्रहिंसक हृड़ताज्ञ उन तक द्वी सीमित रहना चाहिए जो उन 
शिकायतों से, जिनको दूर करना दृद्दताज्ञ का उद्देश्य है, कष्ट पा रहे हैं। इस 
बात का अथे है सत्याग्रह के बाह्य सहायता पर अनाश्रित रहने के सिद्धान्त को 
आशिक रूगढ़ों से लागू करना । यदि उद्देश्य ह्दय-परिवर्तेन है न कि बल- 
प्रयोग या परेशान करना, तो पीढित का स्वयं कष्ट सहना ही फलषप्रद हो 
सकता है। लेकिन कुछ थोड़े से अवसरों पर सहानुभूति के लिए हड़ताल 
करना मज़दूरों का क॒त्॑व्य भी हो सकता है। उदाहरण के लिए यदि एक 
मिल के मालिक ऐसी दूसरी मिल के मालिकों के साथ मिल जाय॑ जहां 
मज़दूर न्‍्यायोचित शिकायत के कारण हड्त्तल कर रहे हैं, तो पहली मिल के 
मज्ञदूरों का फतंज्य है कि हड़ताल करने वालो का साथ दें ।' 

गांधीजी का मत था कि जबतक मभज़दूर देश की राजनैतिक स्थिति 
को समसने न लगें और देशह्वित के ज्ञिए काम करने को तेयार न हो जाय॑, तब 
तक उनको राजनेतिक उद्देश्यों से हडताल न करना चाहिए । जबतक चह 
स्वयं अपनी दशा सुधार न लें और अपनी न्‍्यायोचित शिकायतों को दूर 
करना न सीख जाय॑ तब-तक उनसे राजनंतिक डदं श्यों से हड़ताल करने की 
आशा नहीं करनी चाहिए। जबतक भज़दूरों में राजनतिक अ्ज्ञान है, तबतक 
राजनेतिक उद्देश्य से हड़ताल करवाना मज़दूरों का शोषण ओर एक प्रकार की 
हिंसा है। सज़दूरों की राजनीति उनके ही स्वतन्न्न फैसले की बात होना 
१, 'स्पीचेज', प्ृ० ७८६-८७ । 

२. यं० इं०, भा० २, ४० ६५३ | 
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चाहिए भौर उनका राजनेतिक काय यह होना चाहिए ऐसे उद्देश्य को आगे 
घढ़ाने के लिए कार्य करें जिसे उन्होंने स्पष्ट रूप से समझा है ओर जान-बूस 
कर अपनाया है।* 

साधारण रीति से ६ठताल मज़दूरों की स्थिति में सुधार के ज्षिण होनी 
चाहिए । जब मज़दूर देश-प्रेम की भावना को अपनाले तो हढ़तालें 
पूजीपतियों को बेजा झुनाफ़ा लेने से रोकने के लिए, मुल्य के निर्धारण के 
लिए और मूल्य मुनाफे, भौर मज़दूरी में ठीक अनुपात रखने के लिए भी की 
जा सकती हैं ।* हडताले कम श्रोर कमी-कभी ही होनी चाहिए श्रौर जब 
मज़दूरों का संगठन अ्रधिक दृढ़ हे जाय, तब हृदतालों का स्थान पंचायती 
फेसलों को ले लेना चाहिए । अहमदाबाद में गांधीजी के प्रयत्नों के परिणाम- 
स्वरूप यह धात सिद्ध हो चुकी है कि पचायती फेसलों का सिद्धान्त मज़दूरों 
और पृ'जीपतियों दोनों के लिए हित्तकर है । 

दृढ़ताल भ्रौर पंचायती फेसले की पद्धतियों के सफल प्रयोग के लिए 
सुसंगठित मज़दूर-संघ, जिनसे मज़दूरों में उनकी शक्ति की चेतना आएं, 
शआ्रवश्यक दें । लेकिन संगठन श्रट्टिंसा के सिद्धान्तों के अनुसार होना चाहिए। 
इस संगठन को मज़दूर भर पूजीपतियों में सहयोग की सम्भावना में दृढ़ 
विश्वास पर आधारित होना चाहिए ग्रहमदावाद के मजूर मद्दाजन का संगठन 
श्रहिंसा फे सिद्धान्तों के अ्रजुसार है। कुछ चर्ष पूरे मद्दाजन के €*०,००० 
सदस्य थे। बह देश का अ्धिकतस शक्तिशाली मज़दूर-संघ था और गांघीजी 
के पथ-प्रदुर्शन में काये करता था। महाजन का पुक उद्देश्य है ठीक समय पर 
चुनाई-सम्बन्धी केन्द्रित उद्योगों का राष्ट्रीकरण । यद्द उद्देश्य गांधीजी की 
प्रेरणा से सन्‌ १६२६ में सहाजन ने अपनाया था । हैरोल्ठ बटलर, श्र रुसफो्ड , 
टाम शा, गिल्यर्ट स्‍लेटर श्रादि बहुत से पश्चिम के विचारकों ने महाजन के 
देशी स्वरूप कौ और गांधीजी के प्रभाव से विकसित पंचायती फेसले भौर 
समसौते के संयुक्त तरीक़े की यहुत प्रशंसा की है । 

पंचायती फेसले के सफल न होने पर मद्दाजन के विघान में दृड़ताल 
की गु'जाइश है| मददाजन ने यहुत सी हृढ़तालें भी फरवाई हैं और इनमें से 
अधिकतम का परिणाम सन्तोपप्रद हुआ है। वास्तविक सामाजिक परिवर्तन 
की प्रक्रिया में थ्रान्तरिक सुधार के मद्ृत्व पर गांघीजी का ज़ोर मज़दुरों की 
भलाई के लिए किए गए महाजन के घ्यापक कार्य में प्रकट होता है। महाजन 


१, अम्त बाजार पत्रिका (२४-६-४४) में जी० एल० ननन्‍्दा का गाधियन वे 
इन दि लेबर मृवर्भेट' शीर्षक लेख | 
२, यें० इ०, भा० १, ए० ७३७-४१ | 
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के इस प्रकार के कार्य मे सन्‌ १६४३-४४ में ८६००० रु० और सन्‌ १६४४ 
से पिछुले २४ वर्षों में लगभग १४ लाख रु० खर्च हुआ था।" मज़दूरों की 
अहिंसक शक्ति को विकसित करने के उद्देश्य से महाजन उनके सुधार के सभी 
साधनों के उपयोग करने का प्रयत्न करता है भौर उनके जीवन के प्रत्येक ज्षेन्न 
से सम्पर्क रखता है । सन्‌ १६३७ से महाजन सज़दूरों को मिल मे उनके प्रधान 
कार्य के भ्रतिरिक्त किसी दूसरे घन्धे में शिक्षा देता रहा दे जिसमें मिल के बन्द 
हो जाने, हडताल या बेकारी की हालत में वह अ्रपता सरण-पोषण कर सके 
ओर भूखों मरने के खतरे से बच सके।* गांधीजी का मत था कि देश के 
सभी मज़दूर-संघों का संचालन उसी प्रकार होना चाहिए जिस प्रकार अहमदा- 
बाद के मजूर महाजन का होता रहा है ।? 


अहिसक प्रतिरोध ओर समाज-व्यवस्था 


सामूहिक प्रतिरोध-पद्धति के रूप में सत्याग्रह की कड़ी आलोचना हुईं 
है। कभी-कभी यह कहा जाता है कि वह क़ानून और व्यवस्था की विनाशक 
श्रप्रमतिशील और अवैधानिक दे । 

यदि सत्याग्रही प्रतिरोध अपराधपूणं रीति से क़ानून की श्रवज्ञा होता 
तो वह श्रवश्य सामाजिक ब्यवस्था का विनाशक और अप्रगतिशील होता । 
किन्तु अहिंसक प्रतिरोध और अपराधपूर्ण अवज्ञा में आकाश पाताल का अ्रन्तर 
है। अपराधी या साधारण रीति से क़ानून की अवज्ञा। करनेवाला छिपकर क्वानून 
तोडता है और दंड से बचने का प्रयत्न करता है। अ्रहिंसक प्रतिरोधकारी 
क़ानून को सानता है, इसलिए नहीं कि वह सज़ा से डरता है बल्कि इसलिए 
कि वह क़ानून को समाज के लिए लाभकारी समझता है। किन्तु यदि क़ानून 
इतना अन्यायपूर्य हो कि उसकी नेतिकता की भावना को चोट पहुँचाए और 
यदि क़ानून में परिवर्तन कराने का उसका प्रयत्न निष्फल हो जाय तो वह उस 
क़ानून की खुले तौर से ओर विनय के साथ अवज्ञा करता है और चुपचाप 
सज्ञा को स्वीकार करता है। वास्तव में उसकी अवज्ञा का कारण होता है 
उसका क़ानून मानने का खभाव जो उसे सर्वोच्च क्रानुन--श्रर्थात्‌ अ्न्तरात्मा 
की आाज्ञ जो दूसरे अन्य कानूनों का अतिक्रमण करती है--के पूरी तरह से 
सानने पर विवश करता है। निसंदेह अपराधपूर्ण अ्रवज्ञा अराजकता उत्पन्न 


१, जी० एल्न० नन्‍्दा का 'गाधीजी, हिज् लाइफ एंड वर्क' मे लेख, ४० १८६ । 
२, ह०, ३े-७-२७, ४० १६१। 

३े, गाधीजी, “कन्स्ट्रविट्व प्रोग्राम', पु० २१॥ 

४, सीचेज्ञ', ए० ४५७ और ५,०४-५ | 
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करती है। लेकिन सविनय अवज्ञा न तो अराजकता की उत्पादक है और न 
श्रप्रगतिशील है, यद्यपि उसका उद्देश्य है अनैतिक क़ानूनों और अन्यायपूर्श 
व्यचस्था का विनाश । 

जय सविनय अवज्ञा, अशान्ति और संघर्ष को उत्पन्न करने घाले 
अन्याय, असत्य और शोपण के विरुद्ध युद्ध करती है, तब वह सत्य और 
अहिंसा पर भ्ाघारित उच्चकोदि की नन्‍्यायपूर्ण सामाजिक व्यवस्था का भी 
विकास करती है। 

इसके पअ्रतिरिक्त यदि सविनय अचज्ञा सामाजिक प्यवस्था की थोड़ा ढीला 
भी कर दे तो भी यद्द याद रखना चाहिए कि इन्द्र-युद्ध, अपराध, क्रानून के 
विरुद्ध छिपाकर वस्तुओं का देश में आयात, मुक़दमेवाज़ी, अप्रिय टेक्‍्सों को 
टालना आदि ऐसी सामाजिक वास्तविकताएँ हैं जिनके विरुद्ध क़ानून बेबस 
हैं और जो क़ानून के शासन के एक्मान्न अपवाद नहीं बल्कि उसके ज्ेन्न में 
विखरे हुए महत्वपूर्ण रिक्त स्थान हैं ।* सामाजिक एकता का थोढ़ा ठीलापन 
उस काल की एक श्रावश्यक विशेषता है जब सामाजिक जीवन को नवीन 
और भ्धिक परिपूर्ण बनाने का प्रयत्न हो रहा दो । संधिकाल्लीन समाज के इस 
थोढ़े ढीलेपन को सामाजिक अव्यवस्था और श्रराजकता समर लेना नितान्त 
अमपूर्ण है। 

अहिंसक ग्रतिरोध की बेघानिकता 


अहिसक प्रतिरोध के चैघानिक या भ्रवेघानिक धोने के सम्बन्ध में यह 
ध्यान में रखना चाहिए कि पश्चिम के कुछु राजनैतिक विचारकों का मत है कि 
राज्य को सर्वोच्च सफ्ता ( प्रश्ुुता ) प्राप्त है। इस सत्ता के प्राप्त होने के कारण 
राज्य के क़ानून ही, वह समाज के सामान्य हित के अनुकूल हों या प्रतिकूक्, 
व्यक्ति के व्यवद्दार के भौंचित्य के उच्चतम निर्णायक हैं। इन विचारकों के 
अनुसार नागरिक का निरपेज्ञ कतंव्य है राज्य के प्रति आज्ञाकारिता | यह 
राज्य के क़ानूनों के विरुद नेतिकता के किसी दावे को अवेधानिक बताते हैं। 
लेकिन यद्द चरमवादी सिद्धान्त पश्चिम के यहुत से विचारकों को मान्य नहीं 
हैं। इनके अनुसार राज्य के प्रति आज्ञाकारिता का प्रश्न वास्तव में नीतिशारत् 
का प्रश्न हैं, राज्य के कार्य में, राज्य के कार्य होने के दी कारण, कोई विशेष 
नेतिकता नहीं होती और नागरिक फी वफ़ादारी पर राज्य का अधिकार राज्य 
के कानूनों की नीतिमत्ता पर अवलस्बित हैं। लेस्की के शब्दों में “हमारा 





१, काल ब्रिन्कमेन, 'रीसेन्ट थियरीज आफ सिटीजनशिप', श्रोर सी० ई० भेरियम, 
पोलिख्किल पावर, अ० ६ ॥ 
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पहला कतंव्य दे अपनी अ्न्तरात्मा के प्रति सच्चे होना 2?" 
गांधीजी के श्रज्ञुसार भी, राजनेतिक कर्तव्यों का प्रश्न आवश्यक रूप से 
जैतिक है और “'राज्य के क़ानून को अवज्ञा निश्चित कतेच्य हो जाता है जब 
इसका ( राज्य के कानून का ) इश्वरीय क़ानून से संघ होता है ।”?* उनका 
मत था कि, ऐसे क़ानूनों को मानना जिनको हमारी अन्तरात्मा स्वीकार न 
करे हमारी मर्दानिगी के विरुद्ध है'''** * जबतक यह अ्रम दूर नहीं होगा कि 
मनुष्यों को अन्यायपूर्ण क़ानून का पालन करना चाहिए तबतक उनकी गुलामी 
भी नहीं मिटेगी ।?? उनका कहना था कि सत्याग्रह तभी अवेधानिक होगा 
जब “सित्य और उसका सहचर आत्म-बलिदान शौरक़ानूनी हो जाय॑ंगे ।”? ९ 
यदि सरकार का सद्गठन अजनतन्त्रवादी है और अन्याय और शोषण 
पर आश्रित है, तो गांधीजी के मत से सरकार ही अवेधानिक है। इस प्रकार 
की सरकार का अ्रहिसक प्रतिरोध जनता का पविन्नतम और अधिकतस वेघानिक 
कर्तव्य है ।। 
चरमवादियों के दृष्टिकोण से भी, जो राज्य को अपरिमित सत्ता 
( प्रभुता ) का अधिकारी मानते हैं, जनमत को शिक्षा देने के लिए समम्माना- 
छुझाना वेधानिक ही है। अहिंसक प्रतिरोध समसाने-बुकाने का सबसे अधिक 
कारगर तरीक़ा है, क्योंकि कष्ट सहन करनेवाला सत्याग्रही प्रतिपक्षी के हृदय 
श्रौर बुद्धि को प्रभावित करने का प्रयत्न करता है। यदि सत्याग्रही भूल भी 
करता है तो भी उसका प्रतिरोध उसके अतिरिक्त किसी दूसरे को हानि नहीं 
पहुँचाता, क्योंकि उसके प्रतिरोध की पद्धति है खय॑ कष्ट सहना। उसका 
प्रतिरोध नेतिक है न कि शरीर-शक्ति पर आश्रित । अहिंसक प्रतिरोध विरोधी 
के विनाश का नहीं उसके मतपरिवर्त॑न का प्रयत्न है। गांधीजी के शब्दों में, 
“सत्याग्रह जनता को शिक्षित करने और जाग्रत करने का सदानतस साधन 
हे [” हु 
इसके अतिरिक्त, प्रत्येक क़ानन व्यक्ति को इस चुनाव का अधिकार देता 
है कि या तो वह क़ानून माने या उसकी अवज्ञा के लिए प्राप्त दंड सहे । 
« लेस्‍्की, दि आमर आँव पालिटिक्स” प्ृ० र८६ | 
» गाधीजी, “नीतिधम?, ए० ४७। 
« हिन्द-स्व॒राज्य', पु० ७०-७१ | 
« यें० इं०, भा० ३, पृ० १०४३ । 
* स्पीचेज', ४० ५३२, यं० इं०, भा० १, ४० ६३८, सुशीला नैयर, “बापू 
की कारावास कहानी?, प्रृ० २३३ । 
६, ह०, ३०-१२-४६, पृ० २६३ | 
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यदि क़ानून अनेतिक है, या यदि सरकार नीति-श्रष्ट है, तो सत्याग्रही इनमें 
से दूसरा विकहप चुनता दे और स्वेच्छा से सरकार द्वारा दी हुईं सज़ा को 
स्वीकार करता है ।* 

गांधीजी के विरोधी फील्ड माशल स्मद्स ने दक्षिण अफ्रीका के सत्याग्रह 
को वेघानिक आ्रान्दोलन माना था ।* हिन्दोस्तान के तत्कालीन चायसराय 
लाड हार्दिन्न ने भी गांधीजी के दक्षिण अफ्रीका के आन्दोलन को उचित 
समझा था। अमेरिका के विचारक चाद्स हं० मेरियम गांधीजी की सचिनय 
अवज्ञा-पदछूति को क़ानून की सीमा के श्रन्तर्गत यताते हैं ।? सर स्टेफड 
क्रिप्स जनतन्त्रवादी राज्य में मज़दूरों की आम हड़ताल को कुछ परिस्थितियों 
में न्‍्यायोचित सममते हैं । इस भ्रकार इंगलेंड के राजनीतिज्ञ सी० आर० 
ऐटली का मत है कि न्याय प्राप्त करने के जनतवन्त्रवादी साधनों के अभाव में 
समाज में बुनियादी परिवर्तन के लिए. अवैधानिक साधनों का, द्विंसात्मक 
साधनों का, भी प्रयोग अनिवाय है ।* 

जैसा फ्रि इतिहास के विद्यार्थियों को अच्छी तरह मालूम है, हंगलैंड के 
मेंगना कार्टा ( मद्दान अ्रधिकार-पन्न ) और फ्रांस के डिक्लेरेशन आँव दि 
राइट्स आँव मेन ( मनुष्य के अ्रधिकारों की घोषणा) ने कुछ परिस्थितियों में 
राज्य का प्रतिरोध करने का अधिकार क़ानूनी मान लिया दै। मेगना कार्ट 
आज भी दैलम के अ्रज्ुसार इंग्लेंड की स्वतन्त्रता की भाधारशिला है। मेगना 
कार्ट के ६१ वें अ्रध्याय में २९ बड़े ज़मींदारों की एक कमेटी की नियुक्ति का 
वर्णन है । इस कमेटी का राजा के विरुद्ध प्रतिरोध फरने का अधिकार मेंगना 
कार्टा की व्यवस्था को कार्यान्वित करने के साधन के रूप में मान लिया गया 
था।* 


१, हिन्दस्व॒राज्य', पृ० ७०-७१। 

२, 'स्पीचेज़ञ", पृ० ४८० | 

३, मेरियम, 'पोलिटिकल पावर, पृ० १७४ | 

४ रिवर्ड आक्लेंड (सपादक), “व्हाई आइ ऐम ए डेमोक्रैट', ऐटली और क्रिप्स 
के लेख । 

५. इतिहासकार नीस्ट का मत है कि मैगना कार्य के ६१ वें अध्याय में साना 
हुआ विद्रोह का अधिकार इकरारनामे पर आधारित मध्यकालीन जागीरदारी 
( फ्यूडल ) राज्य की कानूनी धारणाओं के विरुद्ध नहीं है ( रुडोल्फ नीस्ट, 
“(हिस्ट्री ऑव दि इग्लिश कान्स्टीट्यूशनः, दूसरा संस्करण, भा० १) घृ० 
३०६-७ ) | ६१ वें श्रध्याय पर टीका करता हुआ ऐड्म्स लिखता है, 
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यदि हम इस चरमवादी दृष्टिकोण को सत्य सान लें जी शासन-विधान 
को पविन्ननस सभझता है और इस बात का विचार भी नहीं करता कि 
विधान किस प्रकार का है, जनतन्न्रवादी है या नहीं, श्रौर शासन के कार्य का 
जनहित पर क्या प्रभाव पढ़ता है, तो सरकार इस बात कीं एकमात्र निर्णायक 
हो जायगी कि जनता के विचार क्या होने चाहिए, श्रजनतन्त्रवादी देशों में 
जनतन्त्रवादी आन्दोलन असम्भव हो जायंगे और राजनेतिक उन्नति न हो 
सकेगी । वास्तव में प्रतिरोध करने का अधिकार अ्रत्याचार-पीडित जनता के 
हाथ में अन्यायी शासकों के श्रत्याचार का अन्त करने का और चेघानिक 
शासन की स्थापना का सर्वश्रेष्ठ साधन है । इसी कारण इतिहास कभी सफल 
हिंसक विद्नोहों को भी श्रवेधानिक बताकर उनकी निन्‍्दा नहीं करता । किन्तु 
गांधीजी न्याय प्राप्त करने के लिए हिंसक साधनों के प्रयोग को वेधानिक नहीं 
मानते थे। उन्तका मत था कि हिंसा द्वारा श्रन्याय का निराकरण और न्याय 
की स्थापना सम्भव ही नहीं । 

सविनय प्रतिरोध निस्संदेह निरंकुश पअ्रजनतन्न्नीय राज्य के लिए 
ख़तरनाक है, लेकिन जनतन्त्रवादी राज्य के लिए जो सदा जनमत का सम्मान 
करता हो वह हानिरद्वित है । सविनय प्रतिरोध जनमत को शिक्षित और 
हढ़ बनाता है और छुराहयों को दूर करता है। गाधीजी लिखते हें, “मेरा यद्द 
इृढ़ मत है कि सविनय श्रवज्ञा वेधानिक श्रांदोलन का शुद्धतस रूप है ।” 
“उविनय अवज्ञा नागरिक का स्वभावसिद्ध अधिकार है. . .. सकिनय श्रवज्ञा 


“पश्चिमीय यूरोप के जागीरदारी कानून को आश्रित जमीदारो का, अन्याय 
से अपनी रक्ता के उद्देश्य से, प्रभु-भक्ति त्याग 4रने का और बडे जमींदार 
के विरुद्ध युद्ध करने का अधिकार मान्य था | इस प्रकार की किसी स्थिति 
में उसके ऊपर राजद्रोह के अपराध का आरोप नहीं हो सकता था। इस 
समय बड़े ज़मींदार इसी अधिकार के अनुसार कार्य कर रहे थे |? ऐडम्स 
के अनुसार मैगना कार्ण के दो बुनियादी सिद्धात हैं जो आज भी इगलेंड के 
शासन-विधान के, ओर समी शासन-विधानो के, उसी स्पष्ट रीति से आधार 
हैं जैसे कि सन्‌ १६१५ ई० में थे। पहिला यह है कि राज्य मे शासितों के, 
या समाज के, अधिकारों का कानून है जिसको मानना सजा (या शासक ) 
के लिए अनिवाय है, ओर दूसरा यह है कि यदि राजा ( या शासक ) इन 
अधिकारों की उपेक्षा करेगा तो उसे बल-प्रयोग द्वारा, या उसके विरुद्ध 
विद्रोह द्वारा, इन अधिकारों को मानने को विवश किया जा सकता है। जी० 


| ऐडम्स, “कान्स्टीट्यूरनल हिस्ट्री आँव इंग्लैंड', प० १२९६-३०, और 
१३७-३६ | 
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ह कौ-दूर्पोना अन्तराष्मा को क़ेद करने का प्रयत्न है।?१ 
“**. जज के अधिकतर राज्य या तो अजनतन्त्रवादी हैं या फेवल बाह्य रूप 
से जनतस्त्रवादी है, पर वास्तव में जनतनन्‍्त्रवाद के मूलभूत सिद्धांतों की 
उपेज्षा करते हैं। निस्संदेह सच्चे जनतन्त्र में अहिंसक भ्रतिरोध के श्रयोग के 
अपसर कस होंगे, विशेष रूप से यदि जनतन्त्रवादी सरकार किसी संकट में 
दो ।* किन्तु प्रमुख रीति से जनतन्त्रवादी राज्य में मी अद्दिंसक प्रतिरोध 
भेतिक दृष्टिकोण से उचित होगा । ऐसे राज्य में भी सामाजिक संस्थाओं और 
सम्बन्धों में अपूर्ण ता होगी ओर इसलिए उससे सानव जीवन की परिपूर्णता 
के श्रेष्ठ्म साधन की तरह कष्ट-सहन करने वाले प्रेम के प्रयोग के लिए सदा 
स्थान रद्देगा । सन्‌ १६३० में गांधीजी ने लिखा था, "में जानता हूं कि यदि 
मैं स्वतन्त्रता के संघ के बाद जीवित रद्या तो सम्भव है कि सुमे अपने 
देशवासियों के विरुद्ध अहिंसक लद़ाइयों लड़नी पढ़े" ।!”१ स्वतन्त्र भारत का 
हवाला देते हुए सन्‌ १६४९ के एक वक्तव्य में उन्होंने कद्द था, “यदि विधान 
मंडल किसानों के हितों की रक्षा करने के अयोग्य साबित हो तो उनके पास 
सदा असहयोग और सविनय अवज्ञा का श्रेष्ठ साधन रहेगा १!?४ हिंद स्वराज्य 
में वद लिखते हैं, “जहा सत्याग्रह ही प्रजा का खास सहारा दह्वो वहीं 
सच्चा स्वराज्य सम्भव दै। जहां ऐसा न हो वहां स्व॒राज्य नहीं, विदेशी 
राज्य ही है।!५ 
अहिंसक प्रतिरोध ओर बल-प्रयोग 
अहिसक प्रतिरोध अक्सर भ्रम से अवेधानिक ससमझू लिया जाता है, 
क्‍योंकि यह विचार किया जाता है कि वेघानिक साधन समसाने-बुर्काने पर 
भाश्रित द्वोते हैं, जबकि अरहिंसक प्रतिरोध में विरोधी पर बल-प्रयोग होता है। 
श्रह्टिंसक प्रतिरोध के आलोचकों के अज्लखार विरोधी पर हिंसक और अहिंसक 
प्रतिरोध के प्रभाव में कोई वास्तविक अन्तर नहीं है। उनके अनुसार अहिंसा भी 
घल-प्रयोग का एक प्रकार है। अभ्रद्विसक प्रतिरोध के कुछ समर्थकों का भो कहना 
है कि क्‍योंकि अहिंसा एक प्रकार का यल्न-प्रयोग ही है इसलिए अन्याय का 
सासना जहां तक हो सके अहिंसा से किन्तु जब आवश्यक द्वो हिंसा से भी 
करना चाहिए। 


१, य० इ०, भा० १, पृ० ६४३। 
» हैं?; ७-६-४७; पृ० ३१६ | 
« यें० इ०, ३०-१-१६३०, प० ३७ | 
« ९१२-१-४४० का वक्तव्य । 
, हिन्द-स्वराज्यां पृ० ७४ | 
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उदाहरण के लिए आर मूर का मत है कि सत्याग्रह 'मानसिक्क हिंसा... 
है; “एक युद्ध-पद्धति है जिसका निशस्त्र जनता उपयोग कर सकती है?“और... 
जो सशस्त्र विद्रोह या युद्ध के विपरीत विशेष रूप से आध्यात्मिक शस्त्र किसी 
प्रकार नहीं है । वह इस दावे को नहीं मानते कि सत्याग्रह उच्च नतिक भूमि 
पर है, या वह ईसाहयत का प्रयोग है।" सी० एम० केस समझाने-बुमाने के 
लिए. कष्ट-लहन और बल-प्रयोग के लिए कष्ट-सहन में भेद करते हैं । 
पद्दिज्षा प्राचीन प्रकार का निष्क्रिय प्रतिरोध दे जो बिना बल-पयोग 
के विरोधी की मनोवृत्ति को बदलने का प्रयत्न करता है। केस के 
अनुसार असहयोग, हडताल ओर बहिष्कार बल्ष-प्रयोग के लिए 
कष्ट-सद्दन के प्रकार हें । उसका कहना है कि बल-प्रयोग मानसिक हो सकता 
है या शारीरिक | असहयोग, हड़ताल और बहिष्कार बल-प्रयोग के दृष्टान्त हें 
क्योंकि उनमें प्रतिरोधकारी इस स्पष्ट उद्देश्य से अपने आपको कष्ट देता है कि 
वह विरोधी के मन में दुविधा की स्थिति पेदा करदे । विपक्षी के सामने दो 
विकल्प होते हैं, प्रतिरोधकारी को कष्ट सहने देना या उसको बात मान लेना । 
हन विऋछपों में से एकु भी विरोधी की इच्छा। या निरणय के अनुकूल नहीं 
होता, लेकिन परिस्थिति उसको उन दो में से एक को रुवीकार करने पर विवश 
कर देती है । एक ओर तो उसके ऊपर शरीर-शक्ति या हिंसा का प्रयोग नहीं 
होता और न उसके प्रयोग की धसकी ही दी जाती है, पर दूसरी ओर दोनों 
विकल्पों में एक की भी अच्छाई में उसको विश्वास नहीं होता | वह दोनों 
विक्पों में से किसी को भी सान ले उसकी बुद्धि उनको श्रेयस्कर या उचित 
नहीं बताती | इस प्रकार उस पर बल्न-प्रयोग होता है, यद्यवि अहिंसक रूप से 
बल-प्रयोग द्वोता है।* जवाहरलाल नेहरू का भी विश्वास है कि अ्रहिंसा 
में भी वेसे ही बल-प्रयोग द्ोता है जेसे हिंसा में, कभी-कभी तो हिंसा को 
अपेत्ता भी अधिक । 

आर मूर॑ अपनी इस अमपूर्ण घारणा के कारण सत्याग्रह की नेतिक 
उच्चता को अस्वीकार करते हैं कि सत्याग्रह मानसिक दिसा है। गांधीजी के 
अनुसार मानसिक हिंसा प्रत्यक्ष रूप से अह्िंसक मालूम होने वाले कार्य को 
हुराग्रह या निष्क्रिय प्रतिरोध से परिवर्तित कर देगी । 

केस का सममाने-बुकाने के उद्देश्य से और बल्ल-प्रयोग के उद्देश्य से 
स्वीकृत कष्टटसह्दन का अन्तर गांधीजी मान लेते, किन्तु वह सत्याग्रह को 


१, राधाकृष्णान, 'सहात्मा गाधी', ए० १६२-६३। 


२, सी० एँम० केस, “नान्वायोलेन्ट कोश्रशैन!, पृ० ४०२ | 
३. उनकी अत्म-कथा (अग्नेज्ञी) ए० ५१६ | 


शैप० सर्वोदय-तत्त्व-द्शेन 


यत्-प्रयोग की कौटि में न रखते । केस अपनी पुस्तक में अझद्दिसक असहयोग 
ओर पश्चिम में प्रयुक्त हृद़तवाल और बहिष्कार को समक्ष बताते हैं। उनके 
(केस के) हड़ताज्न और बहिंप्कार के वर्णान से यह स्पष्ट द्वे कि यद्द दोनों 
साधन गांधीजी के अर्थ में नहीं, केवल दिखावट में अहिंसक हैं।* गाघीजी 
पश्चिस सें प्रयुक्त बहिष्कार और हृद्ताल को सत्याग्रह के नहीं निष्क्रिय 
प्रतिरोध के दृष्टान्त समझते थे । दोनों में अर्थात्‌ एक और तो सत्यापग्रद्द में 
ओऔर दूसरी ओर निष्क्रिय प्रतिरोध के रूप में हडताज् और बहिष्कार में, यह 
सादृश्य है कि वह शारीरिक हिंसा से बचते हैं, किन्तु समाज में दूसरों को 
प्रभावित करने के इन दोनों साधनों में महत्वपूर्ण अन्तर है। इनके प्रभाव मे 
इतना अन्तर है कि उनके (प्रभाव के) वर्णन के लिए प्रथक्‌ शब्दों का प्रयोग 
विचारों की स्पष्टता के लिए लामप्रद होगा। 

दोनों का सबसे अधिक महत्वपूर्ण अन्तर यह है कि सत्याग्रह नेठिक 
दृष्टिकोण से शारीरिक द्वी नहीं मानसिक हिंसा से भी बचने का प्रयत्न करता 
है, जबकि निष्क्रिय प्रतिरोध फे रूप में दृढ़ताल और बहिष्कार कार्य सिद्ध 
फरने के श्रवसरवादी दृष्टिकोण से शारीरिक हिंसा से अलग रहते हैं | इस 
प्रकार सत्याग्रह में यह आवश्यक्क है कि प्रेरक देतु हिंसक न दो, जबकि 
(पश्चिमीय ढंग के) बहिष्कार और दृढताल बाह्य कार्य पर ज़ोर देते हैं, प्रेरक- 
द्वेतु की उपेक्षा करते हैं और खुले तौर से शारीरिक हिंसा या उसकी धमकी के 
प्रयोग को छोड़कर, समाज में दूसरों पर प्रभात्र डालने के प्रत्येक भ्रन्य साधन 
का प्रयोग करते हैं ।* इस अन्तर के परिणामस्वरूप सत्याग्रह में कष्ट-सहदन का 
प्रमुख भार सत्याग्रही सहता है, हड़तात्न और बहिष्कार में प्रतिरोधकारी और 
उसके विरोधी के बीच कष्ट-सहन के भार का अजुपात उल्टा होता है। हड़ताल और 
बहिष्कार में दोनों विकल्पों में से (अर्थात्‌ प्रतिरोधकारियों की मॉग और उनके 
प्रतिरोध से पढ़े दुवाब में ले) एक भी विरोधी को वाँछुनीय नहीं जचता और 
उसको दो छुराइयों में से एक को चुनना पड़ता है ।? सत्याग्रह सें माँग इतनी 
स्पष्ट, इतनी निसंदिग्ध रूप से न्‍्यायसंगत और नेतिक दृष्टिकोण से दांनों प्ों 
के लिए हितकारी होती है क्रि जब विपक्षी स्वार्थ के कारण साँग का विरोध भी 
करता है तब भी उसमें सत्याग्रही की मांग और उसके व्यवद्दार के ओचित्य 
की चेतना होतो है। इस प्रकार सत्याप्रही विरोधी के नेतिक रक्षा-साधनों को 
बेकार बना देता है और उसके प्रतिरोध का प्रभाव विरोधी को विचश श्रचश्य 


१, सी० एम० केस, “नान्वायोलेन्ट कोअर्शन!, पृ० २६५-३४६ | 


२, सत्याग्रह और निष्क्रिय प्रतिरोध में भेद के लिए ऊपर आठवा अध्याय देखिए। 
३. केस, “नान्वायोलेन्ट कोअशन', पु० ११८ । 
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करता है,पर वह प्रभाव उसी प्रकार का होता है जेंसे समस्ाना-बुझाना। 
दूसरी श्रोर बहिष्कार और हड़ताल विरोधी में आने वाले कष्ट और हानि का 
डर उत्पन्न करते हैं श्रौर उसपर बल-प्रयोग करते हैं । सत्याग्रह का प्रभाव 
होता है श्रहिंसक नेंतिक दबाव जो एकता और नेतिकता को दढ़ता देता है, 
जबकि हड़ताल और बहिष्कार का प्रभाव होता है मानसिक हिंसा जो विभाजक 
भर नेतिकता को दुरबल बनाने वाली होती है। 

जब हड़ताल और बहिष्कार सब प्रकार की हिंसा से न बच तो उनके 
प्रभाव को 'श्रशारीरिक या सानसिक हिंसा कहना उचित दोगा। किन्तु इन 
स्पष्ट रूप से विभिन्न सामाजिक शक्तियों को, सत्याग्रह श्रौर निष्क्रिय प्रतिरोध 
(हड़ताल और बहिष्कार) को, एक द्वी वर्ग में रखना स्पष्ट चिन्तन के दृष्टिकोण 
से अममूलक भौर अवैज्ञानिक दे । 

साधारण बातचीत में ओर राजनीति में भी बल-प्रयोग ( अ्र॑म्न जी में 
कोश्रशंन! ) शब्द का अर्थ होता है शरीर-शक्ति का प्रयोग या उसके प्रयोग 
की धमकी । बल्ल-प्रयोग के साथ हिंसा का श्रनुषंग है और हिंसा का अर्थ है 
मनुष्यों का शोषण और उनका केवल साधन की तरद्द प्रयोग और यद्द श्रहिंसा 
से मेज्ञ नहीं खाता । हिंसा के साथ अनुषंग होने के कारण अद्दिंसक प्रतिरोध 
के प्रभाव का वर्शन करने के लिए. 'नितिकः या 'अ्रहिंसकः विशेषणों के साथ 
भी :“बल-प्रयोग!” शब्द का प्रयोग यह भ्रमपूर्ण धारणा उत्पक्ष करता है 
कि हिंसक और अहिंसक प्रतिरोध मे कोई वास्तविक श्रन्तर नहीं है और यह 
स्पष्ट चिन्तन में बाधक है । 

ऊपर अहिंसा के नेतिक दबाव और निष्क्रिय प्रतिरोध के अ्रशारीरिक 
(मानसिक) बल्ञ-प्रयोग के अन्तर का वर्णन दो चुका है । अहिंसक दबाव औ्रौर 
शारीरिक बल्ल-प्रयोग मे और भी श्रधिक श्रन्तर है। गांधीजी ने एक बार दोनों 
शक्तियों श्रौर उनकी प्रक्रियाओं के अन्तर का वर्णन इन शब्दों में किया था, 
//हिंसात्मक दबाव आदमी के जिस्म पर पढता है। जो इस दबाव से काम 
लेता है चह खुद नीचे गिर जाता है श्रौर जिस पर दबाव डाला जाता उसे 
हतोत्साह कर देता है। लेकिन स्वय॑ कष्ट सहकर--जेसे उपवास आदि करके-- 
जो श्रदिंसात्मक दबाव डाला जाता है, वह बिल्कुल दूसरे तरीके से असर पंदा 
करता है। जिन लोगों के ख़िलाफ़ उसका प्रयोग किया जाता द्वे उनके शरीर 
श न छूकर वह उनकी श्रात्मा पर श्रसर डालता है और उसे मज़बूत बनाता 

| थृ 

___ अपने भाषणों और लेखों में गांधीजी सदा इस बात पर ज़ोर देते थे कि 
१. जवाहरलाल नेहरू, 'मेरी कहानी, में प० ६२७ पर उद्धत । 


श्परे सर्वादय-तत्व-द्श न हि 


ज़वरदस्ती और यज्ञ-प्रयोग सत्याग्रह के भाग नहीं हैं। उनके लेंखों से कुछ 
सम्यन्धित उद्धरण नीचे दिए गए हैंः-- 

“हस जनमत का सँगठन ह्विंसात्मक वातावरण में नहीं कर सकते 
जो अपने को फ़ैशन या ज़बरदस्ती के कारण असहयोगी कहते हैं वह (सच्चे) 
असदयोगी नहीं हैं. ..। इसलिए हमें अपने संघर्ष से प्रत्येक प्रकार की 
ज़बरदस्ती दूर कर देना चाहिए ॥??१ 

#हमें अपने विरोधियों का सामाजिक बहिष्कार नहीं करना चाहिए । 


वद्द यल-प्रयोग के वराबर है .. ..। बहुमत का शासन, जब उसमें बल-प्रयोग 
2 

होता है, बेसा ही असझा हो जाता दै जेसा मौकरशाही के श्रद्पमत का 

(शासन) ।?* 


“किन्तु खादी पहनने में उसी प्रकार बल-प्रयोग नहीं होना चाहिए जेसे 
किसी दूसरी बात में ।”३ 

सन्‌ १६३० के सविनय-अवज्ञा के भानदोलन में उन्होंने क्षिखा था, 
“४ श्रच्छी यात करने के बारे में भी हम जबरदस्ती का प्रयोग न करें । ज़रा भी 
ज़यरदस्ती आन्दोलन का विनाश कर देगी। यह हृदय परिंवतन फ्रा 
श्रान्दो लन है, अ्रत्याचारी के साथ भी ज़बरदस्ती करने का नहीं ।”४ 

“अहिंसा की योजना में ज़बरदस्ती की-सी कोई बात नहीं । घुद्धि भौर 
हृदय तक पहुंचने की योग्यता पर भरोसा करना चाहिए |” 

“अहिंसा कमी भी बल-प्रयोग की विधि नहीं है, वद्द हृदय-परिवर्तन की 
(विधि) दै ।” ९ 

“सत्याग्रही का उद्दं श्य है श्रन्यायी का हृदय-परिवर्तन, न कि उसके 
साथ बल-प्रयोग ।??” 

लेकिन यद्यपि वह बल-प्रयोग' औ्रर ज़बरदस्ती? (अग्न ज़ी में कोश्र्शन? 
और 'कम्पलशन?) शब्दों का प्रयोग नहीं करते थे, चद्द सत्याग्रह का प्रभाव 
चर्णन करने के लिए 'मजबूर करने” या विवश करने! (पअ्रैग्ने ज़ी में 'दु कम्पेल?) 
शब्द का प्रयोग अवश्य करते थे। प्रसंग से स्पष्ट मालूम होता है कि इस 


१, सत्याग्रह, प्र० २४-२५। 

२, य० इ०, भा० १, ४० ६६१ | 
३, य० इ०, भा० २, ए० ४०७ | 
४, य० ४०, १७-४-१६३० | 

४, ह०, २३-७-३२८, प० १६२ | 
६, ६०, ८-७-३६, ए० १६३ ॥। 
७, ६०, २५-३-३६, ए० ६४ | 


सामूहिक सत्याग्रह ( चालू ) रशे८रे 


शब्द का प्रयोग वह विपक्षी के उच्चतम अँश को जात करने के उच्दं श्य से 
नेतिक दबाव या प्रभाव डालने के अर्थ में करते थे । 

उदाहरण के लिए सन्‌ १६२० में ब्यवस्थापक सभा में वाइसराय के 
भाषण का हवाला देते हुए उन्होंने लिखा था, “पंजाब के सम्बन्ध में उन्होंने 
जो कहा उसका अर्थ है शिकायत दूर करने से साक् इन्कार. .... . । निकट 
भविष्य (का कार्य) है पंजाब के मामले में सरकार को पश्चात्ताप करने के लिए 
मजबूर कर देना ।?"* 

इसलिए मैंने असहयोग के उपाय का सुझाव देने का साहस किया है... 
झगर उसके साथ-साथ हिंसा न हो और वद्द डचित रीति से किया जाय, तो 
वह उसको (सरकार को) अपने क़द्म वापस लौदाने और किया हुश्रा अन्याय 
दूर करने पर विवश करेगा ।”' 

“,,.. प्रत्येक दल के दूसरे को मदद करने से, हम सरकार को सब 
दलों की न्यूनतम संयुक्त भांग मानने पर मजबूर करेंगे ।” * 

शब्द विवश करना”? या मजबूर करना? भी संदिग्ध है। गांधीजी कभी- 

कसी अहिंसा के प्रभाव के वर्णन के लिए “नेतिक दुबाघ' शब्द का प्रयोग 
करते थे और यद्द शब्द 'मजबूर करने? की अपेक्षा कहीं अधिक सुनिश्चित और 
असंदिग्ध है। इस प्रकार राजकोट के उपवास का हवाला देते हुए उन्होंनि 
कहा था, “यदि मेरे उपवास ,, .का अर्थ दबाव किया जाता है, तो में केवल 
यह कह सकता हूं कि ऐसे नेतिक दबाव का सभी सम्बन्धित (व्यक्तियों) द्वारा 
स्वागत होना चाहिए ।”४ 

निस्संदेह परिधिवर्ती उदाहरणों में समाज को प्रभावित करने के यह 
तीन साधन--अहिंसा, अशारीरिक (सानसिक) हिंसा ओर शारीरिक हिंसा-- 
एक दूसरे में मिल जाते हैं, उनकी सीमारेखा अस्पष्ट हो जाती है और उसके 
जानने में बढ़ी कठिनता होती हैं | लेकिन जेसा कि ऊपर दिखाया गया दै 
भरदिसा के प्रभाव का बिल-प्रयोग? शब्द के द्वारा वर्शन करना, इस शब्द के 
साथ हिंसा का अनुषग होने के कारण, अवेज्ञानिक और अ्रमोत्पादक है। 
उदाहरण के लिए कभी-कभी यह कहा जाता है कि हिंसा ओर अहिंसा बल- 
प्रयोग के प्रकार हैं और जब एक असफल हो तो दूसरे का प्रयोग दो सकता 
है। यह सुरूव शायद अलुपयुक्त न॒ होगा कि तीनों प्रकार के प्रतिरोध के 
९, यठ० इ०; भा० १, पृ० ११३ | 
२, यूं० इं०, भा० १, पृ० २२० । 
हे, यूं० इं०, भा० २, प० २६०। 
४. ह०, ११-३-३६, पृ० ४६ | 
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प्रभाव के वर्णन के क्षिण हम तीन प्थक शब्दों का प्रयोग करें। अहिसा के 
प्रभाव को नेतिक दबाव, निष्क्रिय प्रतिरोध के प्रभाव को अ्रशारीरिक (मानसिक) 
बल-प्रयोग भोर हिंसा के प्रभाव को बल-प्रयोग कद्दना उचित द्वोगा। 


सावभोम व्यवहारिकता 

आलोचकों कौ पाय. यह यात भी सान्‍्य नहीं कि अ्रद्धिंसक प्रतिरोध का 
प्रयोग सभी सामूद्दिक संघर्षों में हो सकता है। उनका कहना है कि समुदायों, 
विशेष रूप से बढ़े समुदायों, का आचरण नेतिक दृष्टिकोण से बहुत नीचे दर्जे 
का होता है। भावनाओ्रों के आवेश में जनता सभी प्रकार का निय॑त्रण खो 
बैठती है श्रौर शोषकों के विरुछ्ध श्रहिंसक प्रतिरोध का प्रयोग बिना बदले की 
भावना से प्रभावित हुए नहीं कर लकती। इस प्रकार सामूहिक अ्रहिंसक प्रतिरोध 
असम्भव है ।' 

गाघीजी इस बात को मानते थे कि हो सकता है कि व्यक्तियों की अ्रपेत्षा 
समुदाय नेतिक विचारों से कम प्रभावित हों और अहिंसक अनुशासन का 
विकास व्यक्तियों की अपेक्षा समुदायों के लिए अधिक कठिन हो | लेकिन घद्द 
यह नहीं मानते थे कि समुदायों को भ्रहिंसक पदछ्‌ति की शिक्षा देना असम्भव 
है। वह इस बात में विश्वास करने से इन्कार करते थे कि अहिंसा केवल 
व्यक्ति के लिए है और सामूद्विक पेमाने पर अहिंसा मनुष्य-स्त्रभाव के विपरीत 
है ।* उनका सत था कि अहिंसा का प्रयोग व्यक्ति भी कर सकते हैं, सप्लुदाय 
भी, उसका प्रयोग लाखों मन्ुष्प साथ-साथ कर सकते हैं ।* 

बड़े समुदायों की ह्विंसा के प्रति दुर्बलता इन समुदायों के सदस्यों में 
अनुशासन और आत्सनियन्त्रण के ओर उसके नेताओं में वीरों की अ्रहिंसा के 
अभाव के कारण है । यदि यह समुदाय दीघंकाछ्ल तक सत्याग्रही श्रनुशासन 
के अनुसार रहें और उनके नेताओं में सच्ची अहिंसा हो तो यद्द हिंसा सबंधी 
दुर्बलता दूर हो सकती है। बढ़े समुदायों को युद्ध के लिए सफलता से शिक्षा 
देने से प्रकट होता है कि सझुदायों को सामूहिक अ्रह्विंसक प्रतिरोध के लिए भी 
शिक्षा दी जा सकती है| सेनिक शिक्षा का उद्देश्य होता दे भय की भावना 
झौर उससे सम्बन्धित भागने की प्रवृत्ति पर नियन्त्रण और अनुशासन । इसी 
भावना और प्रवृत्ति से संबंधित और उनके समानान्वर हें क्रोध की भावना 
ओर लउने की प्रवृत्ति । दोनों भावनाएँ और प्रवृत्तियाँ विभाजक या प्रथककारी 
हैं। अपेक्षाकृत शक्तिशाली विरोधो भय को उत्तेजना देता है, दुबंल विरोधी 
१. एम०, रलस्वामी, (दि पोलिटिकल फिलासफी श्रॉव मिस्टर गाधी,? पए० '४७-८। 
२, य० इ०, २-१-१६३०, ह०, १२-१०-३४, पृ० २७७ । 
हे, ६०, ६-१-४०, प्‌ृ० ४०१ | 
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क्रोध को । श्रहिंसा की शिक्षा में इत दोनों विभाजक भावनाओं और प्रवृत्तियो 
पर पूर्ण नियन्त्रण की स्थापना का प्रयस्न होता हैं। 

सानवजाति के भ्रस्तित्व और विकास से प्रकट द्वै कि प्रेम, सहयोग 
और इनसे मिलती-जुलती अ्रहिंसक भावनाओं ओरे प्रध्ृत्तियों का क्रोध, डर 
और दूसरी हिंसक भावनाओं ओर प्रदृक्तियों पर प्राधान्य है। इसलिए सेनिक 
अनुशासन की श्रपेज्ञा अहिंसक अनुशासन को मनुष्य स्वभाव के अ्रधिक 
४० होना चाहिए और उसको अधिक सुगम; स्थायी और च्यवहाय दोना 
चाहिए |" 

घरसाना, बारदोली, सीमाप्रांत श्रौर दक्षिण श्रफ्रीका के सामूहिक 
अ्रहिंसक प्रतिरोध के सफल दृष्टान्त यह सिद्ध करते हैं कि बड़े समुदायों को 
श्रधिकतस उत्तेजना में अहिंसक व्यवहार के लिए. तेयार किया जा सकता है। 

गधीजी के अनुसार सामुहिक सत्याग्रह के लिए आवश्यक अनुशासन 
प्रत्येक व्यक्ति प्राप्त कर सकता है। उसके लिए उच्चकोटि की शिक्षा या 
संस्कृति या कोई दूसरी असाधारण योग्यता अनिवार्य नहीं होती । गांधीजी 
के इस दावे की सत्यता का यह अ्रकाव्य प्रमाण है कि दक्षिण श्रक्रीका के 
अशिक्षित भारतीय 'कुली', बारडोली के किसान और सीमाप्रांत के पठान--- 
यह सभी खत्माग्रही सेना के श्रच्छे सेनिक बने और इन्होंने उब्चकोटि की 
अहिंसा का विकास किया। 

क्लेरंस मार्श केस ने, जो अमेरिका के एक विख्यात समाज-शास्त्री हैं, अपनी 
नान्वायोलेन्ट कोश्नशन” नाम की पुस्तक सें अहिंसक व्यवहार और सानसिक 
तथा शारीरिक योग्यत्रा के संबंध का विचेचन किया है। आपने निष्क्रिय 
प्रतिरोधकारियों के संबंध में उपलब्ध ऐतिहासिक घटनाओं और जीवन-कथाओं 
का वैज्ञानिक झष्ययन किया है। इसके अतिरिक्त पहिले महायुरू से अमेरिका 
में हज़ारों की संख्या उनयुद्ध-विरोधियों की थी जिन्होंने नेतिक या घार्मिक 
कारणों से युद्ध में किसी प्रकार का हिस्सा लेने से इन्कार कर दिया था । इन 
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१. सामूहिक व्यवहार साम्प्रदायिक चेतना से भी प्रभावित होता है। यह सामूहिक 
चेतना समुदाय विशेष की नैतिक स्थिति के अनुसार व्यक्तियों की उच्च या 
निकृष्ट भावनाओं को सजीव और सुदृढ़ बना सकती है। व्यक्ति उस 
समुदाय के सदस्य की हैसियत से जिसके साथ उसकी भावनाओं का साहश्य 
है, अकेले की अपेक्षा, केवल दूसरो को अधिक कष्ट दे ही नहीं सकता 
स्वय भी अधिक कष्ट सह सकता है | इस प्रकार अहिंसा को सामूहिक 


रक्रामकता अर्थात्‌ समूह के प्रभाव की संक्रामक विशेषता से लाम भी हो 
सकता है। ् 
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युरू-विरोधियों की मानसिक और शारीरिक जांच के परिणाम का भी आपने 
विश्लेषण श्र अध्ययन किया है। इस अभ्रध्ययन के बाद आप इस नतीजे 
पर पहुँचे कि निष्क्रिय प्रतिरोधकारी और युद्ध विरोधी साधारण जन्मजात 
मानसिक और शारीरिक योग्यता के व्यक्ति थे भर भ्रहिंसरू व्यवहार जन्मजात 
विशेषताओं का नहीं व्यक्ति के जीवनकाल में अर्जित विशेषताओं का 
परिणाम है ।* यह विश्वास के साथ कहा जा सकता है कि भारतवर्ष के 
सत्याग्रहियों की इसी प्रकार की जांच से अ्रहिंसकों की साधारण, शारीरिक 
ओऔर मानसिक योग्यता के संबंध में वेस साहब के अध्ययन के परिणाम 
में कोई परिवर्तन न होगा । 
शआालोचकों का यह भी कहना हैं कि अहिंसा अ्ँग्रेज्ञों के से सौम्य और 
सदय विपक्षी के विरुद्ध-जिनमें उदारतावाद और सानवता की भावनाएं 
हैं और जो यह मानते हैं हि विद्रोह भ्रौर उसके दुमन में भी भ्रौचित्य की 
सीमा का उल्लंघन नहीं होना चाहिए--सफल हो सकती है। किन्तु 
सत्तावादी श्रधिनायकों की पाशविकता, निदेयता और आतंक के विरुद्ध उसके 
सफलज्ष होने की कोई संभावना नहीं ।* 
नि्संदेह जनता के व्यवद्दार को प्रभावित करने की पद्धतियों के महान 
विकास ने--विशेषकर युद्ध-पद्धति और प्रचार-पद्धति के विकास ने- नियंत्रण- 
समुदायों की ( जिनका सरकार पर प्रभ्ुत्व रहता है ) जनता की अनुमति 
प्राप्त करने की शक्ति में बहुत वृद्धि की है। लेकिन जेसा कि बढ्रें ण्डरसेल 
का कद्दना दै यह अब भी संदिग्ध प्रश्न है कि राज्य का प्रचार कहां 
तक और कब तक बहुमत के हित के विरुद्ध कारगर हो सकता है।* 
आधुनिक काल में यह प्रचार राष्ट्रीयाव की भावना के विरुद्ध शक्तिहीन 
सिद्ध हो चुका है, उसे दृढ़ घा्मिक भावना के विरुद्ध कारगर होने में मी 
फठिनता पढ़ती है । विरोध के दमन का एकमातन्न निश्चित मार्ग हैं विरोधियों 
को समाप्त कर देना | किन्तु विरोधियों के विनाश के प्रयत्न की सफलता संभव 
नहीं है क्योंकि दमन पीढ़ितों के सिद्धान्तों को जनप्रिय बनाता है। इसके 
अतिरिक्त, कोई भी सरकार एकमात्र शारीरिक शक्ति के आधार पर दीघंकात् 
तक नहीं टिक सकती। जीवित रहने के लिए उसे जनता की अज्ञुमति प्राप्त 
करना आवश्यक है, यह अनुमति चाद्दे राज्य के राजनेतिक जीवन सें जनता के 


१, केस, नान्वायोलेन्ट कोअशना अ० १० और ११। 

२. राधाकृष्णन, महात्मा गाधी? रोमारोला, एड़वर्ड ठाम्सन, अ्र्नाल्‍ड ज्वीग के 
लेख | | 

३. बट्रेन्‍ड रसेल, 'पावर', ४० १०२। । 
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सक्रिय भाग के रूप में हो, चाहे हस विश्वास से उत्पन्न निष्किय मीन सम्मति 
के रूप में हो कि सरकार का उद्दे श्य शासितों का हित है । इस प्रकार श्रनुमति 
प्राप्त करे के लिए सरकार को सानवतावाद को अपनाना पड़ता है और 
इसीलिए विरोधियों का पूर्ण विभाश असंभव हो जाता है। फिर, बलप्रयोग 
की पदछुति अपनी विनाशक स्वतन्त्रता की पद्धति को जीवन और दृढ़ता देती 
है।' इसलिए अमेरिकन विचारक मेरियस के शब्द। में जिब शक्ति हिंसा रा 
उपयोग करती है तो चह अधिकतम दृढ़ नहीं अधिकतम दुर्बल होती है ।”* 
गांधीजी निरंकुश सत्ता के स्वंशक्तिवान या स्थायी होने मे विश्वास नहीं 
करते थे | उनके अनुसार सत्याग्रह स्वावलंवी है और अपनी सफलता 
फे लिए विपक्षी की सदयता पर अश्वित नहीं है। सातवें अध्याय में हम 
संघर्षों में सत्याग्रह की नेतिक और मनोवेज्ञानिक प्रभाव-प्रक्रिया का वर्णन कर 
छुके हैं। गांधीजी के नेतृत्व में दक्षिण अफ्रीका और द्विन्दौस्तान के विभिन्न 
अहिंसक प्रतिरोध के श्रान्दोजन इस बात के पर्याप्त प्रमाण हैं कि सत्याग्रह में 
झनुगामियों को आकर्षित करने, उनके अज्ुशासन का विकास करने और कष्ट- 
सहन के लिए प्रेरित करने, जनमत को जाग्रत करने ओर अन्प्रायपूर्ण विपक्षी 
को दुबंल बनाने की श्रपूर्व क्षमता है।? गांधीजी का यह भी विश्वास था क्रि 


१, ई० ए० रास, 'सोशल कनट्रोल', प० १८७; चार्ल्स ई० मेरियम ने अपनी 
'पोलिटिकल पावर! नाम की पुस्तक के छुटे अध्याय मे स्वतन्त्रता की पद्धति 
के साधारण हिंसक और अ्रहिंसक रूपो का सक्तिस वर्णन किया है । 

२, ऊपर उद्धू त पोलिटिकल पावर?, पुृ० १७६-८०। 

३. अमेरिका के प्रसिद्ध विचारक निब्यूर ने इस बात का एक महत्वपूर्ण कारण 
बताया है कि क्यों अहिसक प्रतिरोध विपक्षी को दुबंल बना देता है | उनके 
अनुसार सामाजिक सघर्ष में सब से अधिक महत्वपूर्ण बात होती है प्रमुख 
सत्तावान समुदाय की यह नेतिक धारणा कि इस समुढाय के हित में और 
ससाज की सुरक्षा और शान्ति में कोई अन्तर नहीं है। यह धारणा वर्तमान 
सामाजिक स्थिति पर आक्रमण करनेवालों के विरुद्ध समाज के प्रमुख- 
समुदाय को--जिसका राज्यसत्ता पर नियन्त्रण है-स्पष्ट लाभ देती 
है, किन्तु इस लाभ का कोई ओऔचित्य नहीं है। सामाजिक स्थिति में 
क्रान्तिकारी परिवर्तेनों के लिए प्रय्नशील समुदाय का सामाजिक शान्ति के 
शन्ुओं की, अपराधियों की और हिंसा के लिए उत्तेजित करने वालो की 
श्रेणी में रख दिया जाता है श्रौर समाज का मध्यम भाग उनके विरुद्ध हो 
जाता है। सामाजिक सघर्ष में अहिंसा की पद्धति का एक महान लाम यह 
है कि रक्षित हितो की उपरोक्त नैतिक धारणा के दिखावटी ओऔचित्य का 


श्प्प सर्वोदिय-तत्त्ब-दर्शन 


सत्याग्रह की प्रक्रिया को वृद्धि का नियम लागू है । यह नियम प्रस्येक 
शुद्ध लाई में लागू दोता दे परन्तु सत्याग्रह के विषय में तो गाधीजी उसे 
सिद्धान्त-रूप से मानते थे। वह सत्याग्रह की इस विशेषता को सत्याग्रह के 
मूलभूत सिद्धान्तों के कारण अ्रनिवाय मानते थे । “क्योंकि सत्याप्रह् में तो 
कम-से-कम ही ज्यादा-से-ज्यादा दे। श्र्थात्‌ जो कम-से-कम है, उसमें से 
और छोड़। भी क्या जा सकता है ? शुद्ध सस्त्र से कमर क्या होगा ? इसलिए 
उससें मनुष्य पीछे तो हट ही नहीं सकता। स्वाभाविक क्रिया वृद्धि ही है ।??१ 

सन्‌ १६१६ में गांधीजी ने अपने एक भाषण में कद्दा थ।, 'सत्यामद के 
अपने अनुभव से मुझे यद्द विश्वास होता द्वै कि वह इतनी दृढ़ शक्ति है कि एक 
बार गतिशील्ञ दो जाने पर वह फेलती रहती है यहा तक कि श्रन्त में वह 
उस समाज में, जहा उसका श्रयोग किया जाता है, प्रधान शक्ति बन जाती है, 
और यदि वद्द इस प्रकार फेल जाती है तो कोई भी सरकार उसकी उपेक्षा 
नहीं कर सकती ।?* 

यद्दध कहना कि सत्याग्नह श्रग्म ज्ञों के से सौम्य, सदय, विपक्षी के विरुद्ध 
सफल हो सकता है पर उसका आधुनिक अधिनायकों के युद्धवाद और 
पाशविकता के विरुद्ध असफल होना अनिचाय है, सत्याग्रह के बुनियादी 
सिद्धांतों से श्रनसिज्ञता का परिचायक दे । यदि सत्याग्रह की क्षमता न्‍्यायी 
भौर सौम्य चिरोधी तक ही सीमित होती और यदि वह अत्याचारी के विरुद्ध 
निष्फल सिद्ध होता तो घद्द एक मुल्‍्यरहित और अनावश्यक साधन होता । 
किन्तु गांधीजी के ९ष्ढों में, “अहिंसा का सार है शरीर-शक्ति से 
उत्कृष्॑ता--शरीर-शक्ति चाहे जितनी मद्वान हो ।”?? श्रात्म-शक्ति द्वारा 
प्रज्जलित अग्नि के सासने पत्थर का हृदय भी पिघल जाता है। नीरी भी, 
जब चह प्रेम का सामना करता है, मेमना बन जाता है।”*४ इसका कारण 
यद्द है कि मलुष्य अपने कार्यों की अपेक्षा अधिक महान है और अधिक- 
से-अधिक अ्ष्ट हो जाने पर भी, उसमें आत्मा के अस्तित्व फे कारण 


विनाश हो जाता है । देखिए, निब्यूर, 'मॉरल मैन ऐंड इम्मारल सोसाइटी', 
पृ० २५.० । ब्रियेन और अमरीका के जनमत पर गाधीजी के अ्रहिंसक प्रतिरोध 
के प्रभाव के बर्णन के लिए. देखिए, पोलक आदि, “महात्मा गाघी?, पृ० १८४ | 

. दक्षिण अफ्रीका), उत्तराद्ध , ए० रे१। 

« स्पीचेज्ञ", पु० ४४६६-५० | 

« हैं०, ६५-१-४०, पु० ४०३ | 

« स्पीचेज', ए० ३६३ । नीरो प्राचीनकाल में यूरोप में एक अ्रत्याचारी शासक 
था। 
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सुंघार और पुनरंचना की असीम क्षमता होती है। विरोधी के उच्चतस अंश 
को जाग्रत करने के लिए कष्ट-डसहन सत्याग्रही का अमोध साधन है। सत्याग्रहीं को 
कष्ट देकर विरोधी अपनी पराजय में सहायक होता है। इस प्रकार सत्याग्रही दुसन 
और श्रत्याचार पर फलता-फूलता है और किसी परिमाण मे भी हिंसा डसको 
दबा नहीं सकती । गांधीजी का मत है कि दिंसा और अहिंसा के इन्द में 
अन्त में सदा श्रहिंसा को ही त्रिजय होगी। सत्याग्रह ले विफलता या पराजय 
की-सी कोई बात नहीं, क्योंकि यहां कष्टडलहन का अर्थ है सफलता। हो 
सकता है कि अरहिंसक संघ एक धीसी दीधेकालीन अक्रिया मालूस हो 
लेकिन वह सबसे अधिक शीघ्रगामी है क्योंकि सबसे अधिक निश्चित है। 
सत्याग्रही की दिखावटो हारें सी हो सकती हैं । लेकिन यह क्षणिक्र रुकावर्टे 
हैं जिनसे सत्याग्रही को ध्येय-लिद्धि के लिए बहुमूल्य शिक्षा मिलती है । 


पिछली चार दुशाब्दियों मे कुछ अ्रश्नज्ञ राजनीतिज्ञों ने प्रत्यक्ष या 
भ्रप्रत्यक्ष रूप से सत्याग्रह के फल्श्रद होने की प्रशंसा की है । दक्षिण अफ्रीका, 
बारदोली, चम्पारन और दूसरे स्थानों मे उन्हे सत्याग्रहियों की मांग 
के सामने झुकना पडा । अमरोका के पत्रकार डूयू पियरससन के साथ मुलाकात 
मे स्वर्गीय ल्ञाडं लायड ने, जो उस समय बस्बई के गवर्नर थे, गांधीजी के 
सन्‌ १६१६-२१ के आंदोलन को संघार के इतिहास का सहानतसम आन्दोलन 
कहद्दा था | उनके सत से यह आन्दोलन सफलता के बहुत ही निकट था। 
गांधी-अर्विन संधि ओर भारत की स्वतन्त्रता सत्याग्रह की शक्ति के प्रमाण 
हैं। किन्तु सत्याग्रह की सफलता था आंशिक सफलता का श्रेय अंग्रेज़ों की 
न्‍्यायप्रियता या सौम्यता को देना उचित नहीं । गांधीजी के अ्रदुसार फ़ासिस्ट 
श्रौर नात्सी लोग (पश्चिम के) जनतन्त्रवादियों के संशोधित संस्करण थे और 
उन्होंने उस हिंसा को, जिसको जनतन्त्रवादियों ने तथाकथित पिछदी जातियो 
के शोषण के लिए विकसित किया था, विज्ञान का रूप दिया था। पश्चिस के 
जनतनन्‍्त्रवादियों और फ़ासिस्टों में केवल परिमाण का भ्रन्तर था। इसलिए 
यदि यह सान लिया जाय कि अहिंसा के एक निश्चित परिमाण से जनत॑त्रवादी 
पिघल सकते हैं तो अनुपात के नियस से यदह्द ज्ञात दो सकता है कि फ़ासिस्ट 
ओर नात्सी लोगों के अधिक कठोर हृदयों को पिघलाने के लिए किस परिमाण 
में अहिंसा की आवश्यकता होगी ।* 

सत्याग्रह की सफलता विपक्षी की सदयता और सौम्यता पर नहीं 
सत्याम्रहियों के उद्देश्य के औचित्य पर, उनसें विपक्षी के प्रति दुर्भावना के 


१, ह्‌०, १९३८-३६, ए० ८६ । 
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अभाव पर और उनकी कप्टसहन की क्षमता पर निभर है। खत्याग्रही के 
कष्ट-सद्दन से मित्रों, विरोधियों और सध्यस्थों--सब सें सहालुभूति की 
प्रतिक्रिया होती है। “इस प्रकार सत्याग्रह जनमत को शिक्षित करने की ऐसी 
प्रक्रिया है जो समाज के सब अंशों को प्रभावित करती है और झन्त में अजेय 
बन जाती है ।९ 
भारत का अहिसक प्रतिरोध 

आलोचक कहते हैं कि भारनवर्ष में लगभग ३० वर्ष तक सत्याग्रह का 
प्रयोग गांधीजी के नेतृत्व सें हुआआ। भारत को स्वतन्त्रता अवश्य मिल गई 
किन्तु यह स्वतन्त्रता राजनैतिक है, न कि सामाजिक और झआर्थिक | सत्याग्रह 
के द्वारा देश की राजनेतिक एकता की रक्षा न हो सकी। इसके अतिरिक्त, 
अगर ज्ञों के कठोर अत्याचार ने सन्‌ १६२९ और १६३३ में सत्याग्रह भांदोलन 
को ढवा दिया था। इन आलोौोचशों के अच्चुसार सत्याग्रह आधुनिक संसार 
की जटिल परिस्थिति में बेकार द्वो गया है, चह एक ऐतिहासिक वस्तु बन 
गया है, किल्तु व्यवद्दारिक संसार में उसका कोई उपयोग नहीं । 

किन्तु किसी देश में क्रान्ति की पूर्ण सफलता के लिए और शोषकों के 
हृटय-परिवतन के लिए ३० वर्ष पअपर्याप्त समय है। फिर क्रान्ति के पथ में 
बहुत प्रारम्भिक अढचनें भी थीं--भयावद्व निर्धनता, ब्यापक निरक्षरता, 
राज्नेतिक उदासीनता और दीघेकालीन राजनेतिक दासता से उत्पन्न घोर 
में तिक अध पतन। रियासती शासकों, प्‌"जीपतियों और ज़र्मींदारों को सदा विदेशी 
शासकों की सहायता प्राप्त थी। जनता में भेद-सावनाएं उत्पन्न करने की काफ़ी 
गजाइश थी ओर विदेशियों ने उसका पूरा दुरुपयोग किया | 

इसके अतिरिक्त, राष्ट्रीय पेमाने पर अद्विंसक प्रतिरोध का प्रयोग इसी 
देश ने सबसे पहले किया । कांग्रेस ये अदिसा को काम चल्ाऊ नीति की दी 
तरह अपनाया, न कि जीवन-सिद्धान्त की तरह। कांग्रेस की अहिंसा वीरता और 
साधनशीलता की नहीं बेबसी और दुबंलता की अर्दिसा थी। गांधीजी का 
विश्वास था कि इस अघकचरी अहिंसा के प्रयोग के फलस्वरूप देश वीरता की 
अहिंसा को अपना लेगा । किन्तु उनकी आशापूरी न हुई। सत्याप्रह्तियों ने 
विरोधी के प्रति दुर्भावना को अपने हृदय में स्थान दिया और अहिंसा को 
बाह्य आचरण तक सीमित रक्खा । जब गांघीजी जेल में होते थे तो अहिंसा 
की शुद्धता, उसकी उच्च नेतिकता की अपेक्षा संख्या और परिमाण पर अधिक 
ज़ोर दिया जाता था। शीघ्र सफल होने की उत्सुकता में गुप्त साधनों का भी 


१, ह०, ३१-३-४६, प्ू० ६४ । 
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प्रयोग होता था । यह साधन अनुशासव और नेतिकता को नीचे गिराते हैं 
और गांधीजी सदा इसके विरुद्ध थे और उन्होंने कभी इनको प्रोत्साहन नहीं 
दिया। इस शअधकचरी अरद्दिसा को अंग्र ज्ञों की संगंठित हिंसा के सामने अक्सर 
कुकना पढ़ा । इस प्रकार सत्याग्रह आन्दोलनों की सबसे अधिक कमज़ोरी यह्द 
थी कि वह पीरता की शुद्ध श्रहिंसा पर नहीं बल्कि दुर्बलता की अहिंसा के 
बाह्य श्राचरण पर आधारित थे । 


निस्सन्देह सत्याग्रहियों फी अहिंसा नेतिक उच्चता के आवश्यक तल 
तक न पहुँच सकी, किन्तु जहाँ तक कार्य का सम्बन्ध था प्रतिरोध-झंदोलन 
अहिंसक थे । इसके पहले इस पेसाने के जन-आल्दोलनों में इतनी कम हिंसा 
कभी नहीं हुईं थी । 


जनता और विरोधियों पर श्रान्दोज्ञन के प्रभाव की महत्ता ठीक श्रॉकना 
कठिन है। गांधीजी के शब्दों मे; “इसके (रूत्याग्रह के) कारण जनता में इतनी 
जाम्रति हुईं है जो शायद पीढ़ियों में हो पाती +”* सत्याग्रह ने सदियों की 
पराधीनता के नेतिक और सनोवेज्ञानिक प्रभाव को बहुत कुछ दूर कर दिया 
और जनता सें सामूहिक कार्य करने और अन्याय का सामना करने की क्षमता 
की चेतना उत्पन्न की | सारतवासियों मे आत्म-विश्वास और स्वायल्लम्बन की 
वृद्धि हुईं । उनको विश्वास हुआ कि उनकी शिकायतों और कष्टों का दूर 
होना उनके कष्ट-सहन और नेतिक शक्ति पर निर्भर है। सत्याग्रह ने बहुत कुछ 
उनकी परम्परागत राजनेतिक निष्क्रियता को दूर किया और वह राष्ट्रीय 
राजनीति सें दिलचस्पी लेने लगे । इस व्यापक राजनेतिक चेतना का एक 
चिन्ह था प्रतिरोध के आन्दोलनों में भाग लेने वालों की लगातार सख्या-वृद्धि। 
सन्‌ १६२०-२२ के असहयोग थआन्‍्दोलन में जेल जाने वालों की संख्या लगभग 
३०००० थी। सन्‌ १६३०-३१ में यह संख्या बढ़कर ल्लगभग ६०००० हो 
गई थी। सन्‌ १६३३ के प्रारम्भ तक, घिस विल्किंसन की जाँच के अनुसार 
४३७००० व्यक्ति जेल जा छुके थे ।* संख्या-वृद्धि के अतिरिक्त, अन्नुशासन में 


१, ह०, १८-४-१६४०, प० १३२। 

२, ऊपर के आकडे डा० सीतारमेंय्या के कांग्रेस के इतिहास के और मिस 
बिल्किन्सनः के 'जनवरी १६३२ मे मैंचेस्टर गाजियन ओर स्वराज्य मे 
प्रकाशित एक लेख के आधार पर हैं| पूरा लेख डा० भारतनकुमारप्पा की 
की पुस्तक 'इस्डियन स्ट्रगिल थ फारेन आइज? में उद्धत है। खर्गीया 
मिस विल्किन्सन सन १६३२ मे इण्डिया लीग डेलीगेशन के साथ उस समय 
की राजनैतिक परिस्थिति की जाच के लिए भारत आई' थी । 


श्ध्र सर्वोदय-तत्त्व-द्शन 


इृढ़ता आई और कष्ट-प््न की शक्ति बढी | इसीलिए सन्‌ १६२०-२२,१६३०- 
३४ और ६६४२-४४ के दमन का उद्देश्य असफल हुआ और कांग स अग्नि- 
परीक्षा के फलस्वरूप अधिक लोकप्रिय और शक्तिशाली दो गई | 


सत्याग्रह के परिणामस्वरूप राजनेतिक जाम्मति ने दूसरे क्षेत्रों में सी 
राष्ट्रीय जीवन को प्रभावित किया | खिया कुहुम्ब के जीवन के संकीण ज्षेत्र से 
बाहर आईं और उन्होंने पराधीनता की शहछुला हटाकर राष्ट्रीय जीवन में 
उचित भाग लेना प्रारम्भ किया । श्राज अ्रस्पृश्यता अपने रूम्बे जीवन की 
भ्रन्तिम संज़िल में है ओर जाति की रूढ़िग्रस्त रुकावर्ट ढीली पड चुकी हैं । 
आर्थिक जीवन की और ग्रामों की घुनरंचना हो रही है और इस बात का 
प्रयत्न हो रहा है कि श्राम सुधर कर हमारे राष्ट्रीय जीचन के स्नायु-के न्द्र बन 
जाय । 
विदेशी सरकार पर प्रभाव के सम्बन्ध मे ऊपर कुछ प्रिविश राजनीतिज्ञों 
के सत्याग्रह के कारगर होने के बारे में ःशंसासूचक मर्तो का उल्लेख हो चुका 
है। अहिंसक प्रतिरोध ने संसार के सबसे महान साम्राज्य बी जड़ उखाड़ दी। 
उसने सरकार की प्रतिष्ठा को गहरा धक्का पहुँचाया, सरकारी नौकरों के 
अनुशासन को दुर्बक्ञ बनाया और सरकार के प्रयोजन के ओचित्य में उनके 
विश्वास का विनाश किया | सरकारी कर्मंचारी--विशेष रूप से पुलिस और 
फौज--भ्राय उन सत्याग्रह्चियों के साथ अ्मानुषिक बर्ताव करते-करते उकता 
गए जो उनकी दििंसा सह तो लेते थे पर प्रतिदिंसा न करते थे। इनमें से कुछ 
ने प्रत्यक्ष और बहुतों ने छिपे-छिपे सत्याग्रहियों के और राष्ट्रीय आन्दोलन के 
प्रति सहानुभूति का प्रदर्शन फिया ।* सीमाप्रान्द से गढ़चाली सिपाहियों ने 
एक श्रहिंसक भीढ़ पर गोली चलाने की आज्ञा मानने से इन्कार कर दिया। 
उनके ऊपर फौजी अदालत में सुकदसा चला और उनको लम्बी सज्ञा हुईं | 
सन्‌ १६३०-३४ के श्ार्थिक बहिष्कार से भारत के साथ अंग्र॑ ज़ी ब्यापार को 
गहरा घक्का लगा ।* 


१, कुछ दृष्टातों के लिए देखिए राजेन्द्रप्रसाद, “महात्मा गाधी ऐंड बिहार! 
खझा० १७ । ५ 3 ; 

२, भारत में सूती माल का आयात १६२७-२८ में ७१६ करोड़ रुपए से घटकर 
१६३३-३४ में २१*३ करोड़ रुपए हो गया । बाहर से आए, हुए कपड़े में 
ब्रिटेन का भाग इसी समय में ७८२ प्रतिशत ,से गिरकर ४,३"४ प्रतिशत 
हो गया। किन्तु सूती माल के आयात में ब्रिंटेन के भाग की कमी का एक 
महत्वपूर्ण कारण जापान की प्रतियोगिता थी ॥ 
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निस्संदेह भारत की राजनेतिक स्वतन्त्रता समग्र आन्तरिक और 
श्रन्तर्राष्ट्रीय परिस्थिति का परिणाम थी। ब्रिटेन की युद्धोत्त, समस्याओं की 
जटिलता, कांग्रेस की शक्ति और प्रभाव, युद्ध के फल्लस्वरूप भारत में राज- 
नेतिक असंतोष की उम्मता और व्यापकता, श्राज्ञाद हिन्द फौज की लोक- 
प्रियता, यातायात के साधनों मे कास करने वालों की हड़ताल के संकटपूण 
परिणास का डर--इन सबका अंग्रेजों के फेप्ले पर प्रभाव पढा। परन्तु 
महात्मा गांधी के आन्दोलनों ने भारत की स्वतन्त्रता की इच्छा को जाग्मत 
और शक्तिशाली बनाया और उसके संघर्ष का सार्ग और पुनरंचना की 
रूपरेखा निश्चित की । इन आन्दोलनों ने देश को स्वतन्त्रता सम्बन्धी प्रवृत्तियों 
में एक-सूत्रता स्थापित की और देश के जीवन की केन्द्रीय वास्तविकता 
बन गए । 


इसके अतिरिक्त इन आआन्दोलनों ने भारत की राजनीति को आ्रादशवाद 
के उच्चतस तल पर पहुँचाया और भारत की राष्ट्रीयता को संगेणता और 
अवसरवादिता से बचाया । इस प्रकार अद्िसात्मक आन्दोलनों से संसार की 
दृष्टि में देश को प्रतिष्ठा बढ़ी । 


क्रान्ति--हिसा और अहिंसा 


कुछ अराजकतावादी ( उदाहरण के लिए, बकुनिन, क्रोपाटकिद और 
रूस के माहिलिस्ट ), क्रान्तिकारी सिन्डिकल्षिस्ट विचारक और माक्संचादी 
अहिंसा को क्रान्ति का समुचित और पर्याप्त साधन नहीं मानते । उनके अनुसार 
हिंसा वर्तमान ससाज को युद्ध, प्‌ जीवाद और शोषण से वचाने और उसका 
पुनर्निर्साण करने का अनिवाय साधन है। ८ सितम्बर, सन्‌ १८७२ को 
एम्स्ट्डस में दिये गए. भाषण सें माक्स ने यह मान लिया था कि इंगलेंड 
सरीखे देशों में मज़दूर शान्तिपूर्ण उपायों से अपना ध्येय प्राप्त कर सकते थे, 
यद्यपि यूरोप के अन्य देशों में मजदूरों के प्राधान्य को स्थापना के लिए शक्ति 
का प्रयोग अनिवाये था । सन्‌ १८८१ में उसने एक मित्र से बातचीत करते 
हुए कहा था, “इंगलेंड ही एक देश है जहां शान्तिमय क्रांति संभव है, किन्तु 
इतिहास हमें यह ( शान्तिसय क्रान्ति की संभावना ) नहीं बताता ।” 
माक्संवादियों के अनुसार द्विसा का प्रयोग अ्निवाय है क्योंकि वह उस 
मध्यम वर्ग के हाथों से--जो समाज के विकास सें रुकावट डालता है-- 
सासाजिक उत्पादन के साधनों को ले लेने का एक मात्र सार्ग है। राज्य और 
सरकार सामाजिक उद्योग-धन्धो का अज्ञ हैं और उनका अस्तित्व चर्गभेदों की 
अनिवायता का द्योतक और परिणाम है। राज्य की शक्ति का खोद है सेना 


५६४ स्वोदय-तत्त्व-दर्श न 


और सेना लिर्धन वर्ग का साग नहीं, उससे अलग है। अत्याचार-पीढ़ितों की 
स्वतस्न्नता विना राज्य की संस्थाओं के विनाश के असंसव है। किन्तु 
शराजकतावादी श्रौर सिन्डिक॒लिस्ट विचारकों का व्यक्तिगत आतंकवादी कार्यों 
में और ऐसे कार्यों हारा प्रचार में विश्वास मार्क्स ओर उसके अनुगामियों को 
मान्य नहीं । माक्सवादियों के अचुसार व्यक्तिगत हिंसा कार्य सरकारी दमन- 
नीति को सुगम बना देते है । यह काये दमन नीति के श्रौचित्य का कारण 
बन जाते हैं और इस प्रकार प्रतिक्रियावादी शक्तिया दृढ़ होती हैं। उन 
युद्धवाढी, राष्ट्रीययचादी भर डार्विन के श्रतिआछुनिक अछ्ुगामी विचारकों 
के विपरीत--जिनके अनुसार हिंसात्मक संघर्ष की समाज मे सदा श्रावश्यकता 
रहेगी--साक््स और लेनिन द्विसा को एक वात्कालिक साधन मानते हैं। उनके 
झनुसार उसका एकमात्र श्रौचित्य यह है कि उसका उपयोग नए शान्तिसय 
समाज के प्रलनन के किए अ्निवाय है। सास और लेनिन का मत है कि 
हिंसा ठभी सफल हो सकती दे जब परिस्थिति क्रान्तिकारी हो पर्थात नए 
समाज की स्थापना के लिए पूरी तरह अनुकूल हो | लेनिन के शब्दों में, “बिना 
णोषित और शोषक दोनों को प्रभावित करने वाली राष्ट्-ब्यापी संकटपूर्ण 
स्थिति के क्रान्ति असम्भव है [”' 


किन्तु कम्यूनिस्ट ध्येय श्रोर हिंसक साधनों सें आन्तरिक विरोध है । 
यदि उद्देश्य वर्गह्ीन भोर राज्यहीन समाज का विकास दै तो ग्राज के समाज 
के मूलभूत आदुर्शों और मनोदृक्तियों को बदलसा होगा। वर्महीन और 
राज्यद्ीत समान माक्संचादियों का भी ध्येय हे भोर गांधीजी का भी । किंतु 
हिसा का बड़े पैसाने पर प्रयोग उन आदर्शों और प्रवृत्तियों के विकास को 
रोक देगा जो कम्यूनिस्टों के आदुर्श ससाज की स्थापना के लिए आवश्यक 
हैं। लेस्की के शब्दों में, “कम्यूनिज्म की शर्त है ठोक उन्हीं अद्वत्तियों का 
नियन्त्रण जिन्हें दविंसा मुक्त करती है. ॥7* 

पू'जीवाद की तरह हिंसा का सी अर्थ है मलुष्यों का केवल साधनों 


१, वोरिस निकोलेस्की और आयो मेन्शेन्हेल्फेन, 'कालमाकर्स, मैन एएड फाइटर, 
(अग्नेजी में अनुवादक डेविड और मोस्वेकर), ४० २३३, ३६३-६४ और 
३८०, सिडनी हुक, “कार्लमाक्स”, अध्याय ८, इन्साइक्लोपीडिया आऑँच 
सोशल साइसेज', में सिडनी हुक का “वायोलेन्स' पर लेख, लेनिन “स्टेट 
एँड रिव्योल्यूशन”, अ० १; क्विन्सी राइट, 'ए स्टडी ऑव वार, भा० २, 
पृ० १२-१६। 

२. एजच० जे० लैस्की, “कम्यूनिज्म', पु० १७४ । 
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की तरह प्रयोग । हिंसा प्रयोग करनेवात्नों और पीढ़ितों दोनों की पाशविकता 
बढ़ाती है, उनसे घुणा, सय और क्रोध को उकसाती है और उन्तका नेतिक 
पतन करती है | दूसरी ओर अदिखा सत्याग्रही और विरोधी की नेतिकता को 
बढाती है और इस प्रकार सहान्‌ सामाजिक शक्तियों को पुनरंचना की ओर 
प्रेरित करती है।'* 

माक्संवादियों का यह विश्वास है कि वर्गों में अनिवार्य विरोध 
समाज फी आवश्यक विशेषता है ओर पृ"जीवादियों का सुधार असंभव 
है । किन्तु इस विश्वास का समाजशासत्रीय, मनोवेज्ञानिक और ऐतिहासिक 
आधार दुर्बल और अमपूर्ण है । समाज शास्त्र के दृष्टिकोण से द्वितों का पूर्ण 
विरोध और संघर्ष सामाजिक जीव॑ंन की सामान्य नहीं परिधिवर्ती स्थिति है। 
एक सामाजिक स्थिति में विरोधी वंग दूसरी स्थिति में सहयोग करते दें ।* 
आधुनिक मनोविज्ञान के अजुसार मनुष्य सें विकास की बेहद क्षमता है ओर 
इतिहास में हमको ऐसों के अनेक दृष्ठान्त मिलते हैं जिनको सस्राज-विरोधी 
प्रवृत्तियों का पुनर्शिक्षण और सुधार हो गया और जो समाज के ब्याभप्रद 
सदस्य बन गए । 

हिंसा अ्रजनतन्त्रवादी भी है । जनदन्त्रवाद की मूलभूत मान्यता दे 
प्रत्येक सलुष्य का असीम नेतिक मूल्य | हिंसा इस सान्‍्यता का विरोध करती 
है । हिंसा के प्रयोग से सरकार की निरंकुशता और केन्द्रीकरण बढ़ता है, 
खुफिया पुलिस, फौज और विशेषज्ञों की महत्ता ओर डनकी शक्ति बढ़ती है 
ओर जनता के अ्रघिकार संकुचित होते हैं। अमर्यादित शक्ति उसका उपयोग 
करने वालों का पतन करती है, उनकी जनतनन्‍्त्रवादी उत्तरदायित्व की आ्रादुत 
के लिए घातक है, उनमें निंद्यवम साधनों द्वारा शक्ति पर अधिकार रखने की 
इच्छा उत्पन्न करती है ओर उनके लिए स्वेच्छा से शक्ति-त्याग असम्भव 
हो जाता है । एक बार जब अधिनायकवादी तम्त्र की स्थापना हो जाती है 
तो उसे बदुलना बहुत कठिन हो जाता है, क्‍योंकि आजकल जनता पर 
नियन्त्रण रखने की पद्धतियों में बहुत उन्नति हो गई है और इन पद्धतियों के 
प्रयोग का अधिकार उस समुदाय के हाथ सें होता है जिसकी राज्य में प्रधानता 
होती है ।* यद्द दोष द्विंसा और शोषण को चालू रखेंगे और अन्त में 


१, बाट० डि लाइट, ऊपर उद्धू त, ४० १६५, | 

२, के० मैनहाइम, 'मेन ऐंड सोसाइटी”, प० ३४२, ई० बाकर, “रिफ्लेक्शन्स 
आन गवनमेंट', ए० ११६-२० | 

रे, मैनहाइम, ऊपर उद्धू त, प० ३४२; “कम्यूनिज्म', ऊपर उद्धू त, छु० १७४: 


शध्द - सवोदय-तस्व-दर्शन 


माक्सवादियों को उस्री प्रकार उनका सामना करना पढेगा जिस प्रकार 
अहिंसावादी आज करना चाहते हैं । इस देश का हवाला देते हुए गांधीजी ने 
अक्सर कहा था, “युद्ध अंग्र जी शासन के स्थान पर दूसरा शासन स्थापित 
कर सकता है किन्तु जनता का स्वराज्य नहीं ।”* गांधीजी का मत था कि 
यदि दस विदेशी शासकों के साथ हिंसा करेंगे तो प्राकृतिक रीवि से दसारा 
दूसरा क़दम होगा उन देशवासियों के साथ हिला करना जिनको हम देश की 
उन्नति में बाधा डाक्षनेवाला समझेगे।* इस प्रकार हिंसा शोषित श्रौर शोषक, 
शासित भौर शासक के अ्रन्यायपूर्ण संबन्ध में कोई आमूल परिवर्तन नहीं 
कर सकती । इसी कारण वार्ट० डि क्ञाइट का फहना दै कि जितनी ही अधिक 
हिंसा होगी उतनी द्वी कम क्रान्ति । स्पष्ट दे क्षि क्रान्ति से इस अर्दिंसावादी 
विचारक का श्र्थ है ऐसी समाज-रचना जिसका उद्देश्य होगा उस सब का 
मुलोच्छेद जो अ्रमासुषिक है और सानवता के लिए लांछुन है ।? 


अहिंसक क्रान्ति में प्रत्येक ध्यक्ति की, बच्चों को मी, सेवा के लिए स्थान 
है । गांधीजी के शब्दों में, “उसमें अधिक-से-अधिक दुर्चेल् भी बिना और 
अ्रधिक दुर्बल हुए भाग ले सकते हैं । उसमें साग लेने से वह अधिक बलवान 
ही हो सकते हैं ।??४ हिंसात्मक क्रांति में यह असम्भव है। 
श्रहिंसा के विपरीत, हिंसा रूग्ों को निपठाने में अ्रसफल होती है, 
क्योंकि वह पारस्परिक भेदों में सामझ्षस्य स्थापित करने के स्थान में उनको 
दबा देती है। दूसरी ओर सामाजिक संघषों में अहिसा क्रोध को कस-से-कम 
कर देती है, क्योंकि वह सामाजिक व्यवस्था और परिस्थिति की बुराइयों को 
ओर उनसे सम्बन्धित व्यक्तियों को पृथक रखती है। हिंसा प्रतिरोध के समय 
विरोधी-द्वितों के पारस्परिक नेतिक और बौद्धिक सामअस्य की प्रक्रिया का 
विनाश करती है, इसके विपरीत अहिंसा इस ख़तरे को कस-से-कम कर देती 


७६, “ए, स्टडी ऑँव वार, ऊपर उद्ध, त, भा० १, ए० १६२, वायोलेन्स' 
शीर्षक लेख, ऊपर उद्ध त। 

१ य॑० इ०, भा०२ , ४० ६२८ | 

२, यू० ३०, २-१-३०, ४० २। 

३, ऊपर उद्ध त “कान्क्‍्वेस्ट ऑव वायोलेन्स', ४० ७५४-१६२, सारोकिन ने 
नोशियालोजी आऑब रिवोल्यूशन! - नाम की अपनी पुस्तक में सामाजिक 
उन्नति पर हिंसात्मक ऋान्तियोँ के हानिकर प्रभाव का विस्तृत वर्णन 
किया है | 

४, .य० इं०, भा० २, पृ० देर८ | 


है 
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है और संघर्ष के क्षेत्र में नेतिक, बौद्धिक और सहयोगशील मनोबृत्तियों 
की रक्षा करती है।' हिंसा बदले की भावना को उकसाती है, जबकि अहिंसा 
उसको दूर करती है; इसलिए हिंसक क्रान्ति की श्रपेक्षा अहिंसक क्रान्ति में 
जीवन और सम्पत्ति की बहुत कम हानि होती है। 


अहिसा मे ऐसी रुकावट हैं जिनके कारण सत्य और न्याय की-- 
वह जिस पक्त मे भी अधिक अलजुपात में हों--अपने आप जीत होती है; 
विजय सदा उसी पक्ष की होती है जिसकी ओर न्याय होता है।* दूसरी ओर 
हिंसात्मक संघर्ष भें विजय का निर्णय दोनों पक्षों के उद्देश्य के आपेक्षिक 
न्‍्याय से नहीं उनकी आपेक्षिक शक्ति से होता है।” युद्ध के साधनों पर; 
जिनकी विनाशकता श्राज पहिले से कहीं अधिक भयावह और स॑कटपूर्ण हो 
गईं है, राज्य का एकाधिकार है भौर राज्य शोषकों के अधिकार में है। जेसा 
कि दूसरे महायुद्ध से स्पष्ट मालूम होता है युद्ध किसी राज्य के लिए भी तब 
तक सफल पतिरोध का सधिक नही हो सकृता जब तक उस राज्य की सेनिक 
शक्ति कम-से-कम विपक्षी की शक्ति के बराबर न हो । प्रकट है कि सामान्य 
रीति से सशख्न देशों में भी निर्धन जनता को हिंसातव्मक क्रान्ति सम सफल होने 
का अवसर नहीं,” वास्तव में जनता को हिंसाव्मक क्रान्ति के पहिले का 
संगठन करने का भी अ्रवसर न मिलेगा, विरोधी सरकार प्रारम्भ में ही उसको 
निदंयता से दबा देगी | अहिंसा में ऐसा कोई ख़तरा नहीं है। 
हिंसात्मक क्रान्ति तभी सफल हो सकती है जब सरकार उसी प्रकार 
अव्यवस्थित हो जेसे कि रूसी सरकार कम्यूनिस्ट क्रान्ति के समय थी। किन्तु 
यह एक भ्रसाधारण स्थिति है। दूसरी ओर सत्याग्रह की सफलता बाह्य 
परिस्थितियों की श्रनुकुलता पर नहीं बल्कि प्रतिरोधियों की प्रेम से और बिना 


१, रेनाल्‍ड निव्यूर, मारल मेन ऐंड इम्मॉर्ल सोसाइटी? पृ० २४८-४१ और 
२५४-५५ | 

२, यं० इ०, भा० १, ४० ४२ | 

३, ऊपर उद्धू त, 'दि कान्क्‍्वेस्ट ऑव वायोलेन्स', प्ृ० ८१ और “ए स्टडी आऑँव 
वार, भा० १, पू० १६२ | 

४ मेनहाइमत का मत है कि “क्रान्ति की पद्धति शासन पद्धति से बहुत पिछड 
गई है | (सडको और गलियों की) मोर्चाबन्दी, जो क्रान्ति का प्रतीक है, 
उस काल का अवशेष है जब उसका निर्माण घुड़सवार सेना के विरुद्ध होता 
था ।” मैनहीम, * डायस्नोसिस ऑव अबर टाइम्स”, पु० १० । 


सर्वोदय-तत्त्य-दर्शन 


कण ++ 9 ') 
'हुर्मायना के फष्ट सादने फी एमता पर निर्भर है। सत्याप्रद श्धिकतम शक्ति- 
'णाली सरेकार.फे विरद भी सफल हो सकता हैं । 

एस प्रकार झूगढ़ों फे निपटारे की शोर पैयसिफक श्र सामफि संयधों 
फी प्यपस्था की पद्धति की तरह झट्िसा टीके 'बायर्श भी है, श्लीर थात की 
परिस्थिति में उच्चतम प्यवद्ारिक भीरि भी । 

वूसरा महायुद्ध सामयिक चेतावमी है हि सिसा वर्यरता के थ्न्धकार्मय 
युग की घोर पा मिश्चित मार्ग है। सशययादी संसार शायर शहिसा फे 
फारगर होने फे पिश्यासोत्पाउक प्रख्शंन की याद योहता है । प्र््तिष्िक 
फाल से घाण तफ सदहिसा फी लगातार परम्परा फे फारण गाधायी यो शाशा 
थी भारत मागपता फो सामूहिफ 'सा्दिसा का संदेश दे सप्रेगा | यदि स्पतन्य 
भारत भांधीजी ऐी शिक्षा ४ शनुसार देश के ग्रार्थिक, सामातिए और राग तिक 
पीथम की पुनरंघना गर सके तो सम्भवत पराघधीन देश, शोपित वर्ग प्ौर 
शब्याय-पीड्ित श्रज्परंणयर समुदाय फह्दिसक मार्ग फो ऋपना लेगे। 


:११३ 
अहिसक राज्य का संगठन 


अहिंसक राज्य की राजनैतिक, आर्थिक और सामाजिक संस्थाओं की 
विस्तृत विवेचना की आवश्यकता एक विदादअरुत प्रश्न है। गांधीजी आदर्श 
समाज की तफ़्सीज्ञी बातों के बारे में चिन्ता नहीं करते थे। कार्डिनल् स्यूमन 
का निम्न पद्यांश उन्हें प्रिय और सान्‍य था । 

“में यह नहीं मांगता कि सुदूरवर्ती दृश्य देख सक' : मेरे लिए पग भर 
पर्याप्त है ।?? 

दूसरी ओर उनके आलोचकों का कहना था कि नेता को एक क्रदस नहीं 
हज़ारों क़दम आगे देखना चाहिए जिसमे वह ख़तरनाक खट्टों और भारी 
रुकावटों से बच सके । उसे आज के लिए ही नहीं आने वाले कल्न के लिए 
भी योजनाएं बनानी चाहिए ।* स्पष्ट; सुनिश्चित लक्ष्य संघ के समय जनता 
को श्राशा और प्रोत्साहन देता है और लक्ष्य की ओर कष्टपूर्ण यात्रा में 
सहारा देता है । 

बोड्धिक अपरिग्रह का ओवित्य 

गांधीजी ने जान-बूककर दस निषेधात्मक मनोवृत्ति को, हस बोद्धिक 
अपरिग्रह को क्‍यों अपनाया था ९ 

सत्य के शोधक को विश्वास होना चाहिए कि अच्छा कार्य अच्छे 


१, अहिंसक राज्य का श्रथ है वह राज्य जो प्रभ्ुुख रीति से अहिसक है | राज्य 
थोडे बहुत अंश मे हिंसा पर आश्रित है ओर इसलिए अहिंसा का निषेध 
करता है। पूर्ण रूप से अहिसक राज्य के राज्यत्व का लोप हो जायगा। 
बह राज्यरहित समाज बन जायगा ओर समाज राज्यरहित तभी होगा जब 
वह पूर्ण रीति से अहिंसक हो जायगा। यह एक आदर्श है जो पूरी तरह 
कार्य में परिणत नहीं हो सकता | वास्तविक व्यवहार मे ऐसे प्रमुख रीति से 
अहिंसक राज्य का विकास हो सकता है जो राज्यरहित स्थिति की ओर बढ़ने 
में प्रयत्नशील हो, किन्तु शायद वहां तक कभी पहुँच न पाए । 


२६ डा० भगवानदास, दि फिलासफ़ी आव-नान्कीआपरेशन", पु० ७० | 


५, ३०० सर्वोदिय-तत्त्व-द्शेन 


परिणाम का उत्पादक छोगा । उसे अपना सग्र ध्यान आज की समस्यात्रों 
को देना चाहिए, उसी छरण जो कर्तव्य सामने आए उसके पालन में उसे लग 
जाना चाहिए शरौर उसके फल की शोर से श्रनासक्त रहना चाहिएु। यदि वह 
कल्पना-शक्ति पर कोई रोक थाम नहीं रखता और श्रनिश्चित भविष्य के आदर्श 
समाज का चित्र खोंचने से ध्यपनी शक्ति का अ्रपव्यय करता है तो बह अपने 
दिमाग़ पर असम्वन्धित तफ़सीली यातों का अनावश्यक बोस रखता है, 
विचार-नियन्त्रण, अनासक्ति श्रोर आज की कार्य-प्षमता को खो येठता है । 
इसलिए जवतक देश परतन्त्र था, गाधीजी ने श्रपना सब ध्यान चतमान 
समाज की पुनरंचना की श्रद्धिसक क्रान्ति-पद्तति को परिपूर्णाता देने में लगा 
दिया। हस कार्य से ध्यान हटाना लक्य की और बढ़ने के लिए श्रावश्यक 
प्रयास में विष्न डालता । इसलिए गांधीजी का मत था कि “अत्याग्रह का 
विज्ञान ही ऐसा है कि उसका त्रिद्यार्थी अपने सामने पग भर से श्यधिक नहीं 
देख सकता।”' निस्सन्देद्द १६ अगस्त, १६४७ को भारत राजनेतिक दृष्टिकोण 
से खतन्त्र हो गया। किन्तु साम्प्रदायिक दंगों ने गांधीजी का ध्यान सामाजिक, 
शआ्राधथिक ओर राजनंतिक पुनरंचना के काम से दृटा दिया। उनके अनुसार 
संस्थाओं के पु]नर्निर्माण से कहीं श्रधिक महत्वपूर्ण कार्य था साम्प्रदायिक 
एकता और शांति की स्थापना । सास्प्रदायिकता, नवजात स्वतन्त्रता भौर 
राष्ट्रीयता के लिए सबसे वढा सकट था। इसलिए गांधीजी सब तरफ से ध्यान 
हटाकर राष्ट्रीय जीवन के इस प्राथमिक महत्व की समस्या को हल करने में 
लगे हुए थे । 

इसके अतिरिक्त सत्याग्रह विकासशीक्त विज्ञान है। अहिंसा के प्रयोग 
गाधीजी के जीवन पर्यन्त चालू थे । वह भ्रद्टिसा के सिद्धांतों को जीवन के प्रत्येक 
प्षैन्न में ध्यवहार में लाने का प्रयत्न कर रद्दे थे भौर अहिंसक व्यवहार के 
परिणाम का भ्रध्ययन फर रहे थे। चास्तव में वह भददसूस करते थे कि अहिंसा 
का प्रयोग प्रारम्भिक श्रवस्था मे था भर बहुत भागे नहीं बढ़ा था। निस्स॑देदद 
अ्हिंसक राज्य का संगठन भ्रहिसा के सिद्धान्तों के अज्लसार होता । लेकिन 
इस यात का निर्णय कि राज्य किस सीसा तक शभ्रद्दिसा के सिद्धान्तों को 
श्रपनाएगा जनसाधारण अपनी नेतिक स्थिति के झनुसार करते । इसीलिए 
गांधीजी ने भविष्य के अर्टिसक राज्य की संस्थाओं की विस्तृत विचेचना का 
प्रयत्न कभी नहीं किया | सन््‌ १६३६ में उन्द्रोंने लिखा था, “सिंने जान-बूककर 


१, काग्रेस का इतिहास?, प्रृू० ४५१ | 
२. ६० | २७-४-३६, ए० १३६; ११-२-३६, ए० ८; ओर १३-४:४०, पू, ६०। 


अहिसक राज्य का सक्कल्ठन ३०१ 


रज 


अहिसा पर आधारित समाज में सरकार की दशा का वर्णन नहीं किया है। 
जब जान-बूककर समाज की रचना अहिंसा के नियमों के अनुसार होगी, तो 
उसका संगठन महत्वपूर्ण बातों में उससे भिन्न होगा जेसा आज है। किन्तु में 
पहिले से नही बता सकता कि अ्र्दिसा पर पूरी तरह आधारित सरकार किख 
प्रकार की होगी |”? $ 


गांधीजी के इस बौद्धिक अपरिग्रहद के सिद्धान्त को उनके साध्य-साधन 
सम्बन्धी विचारों के संदर्भ मे भी समझना चाहिए। यदि हमारे साधनों में 
हिंसा का अ्रंश है तो अनिवाय रूप से उन साधनों से विनिर्मित राज्य चाहे 
बाह्य स्वरूप सें पश्चिम के राज्यों की तरह जनतन्त्रवादी ही हो, वास्तव से न 
तो जनतस्त्रास्मक् होगा न अहिंसक, क्योंकि राज्य-खसत्ता समाज के शक्तिशाली 
अंशों के हाथ में होगी और वह दुर्बलों का शोषण क्रंगे। दूसरी ओर यदि 
जनता ने अहिंसा को काम चलाऊ नीति की वरह घहीं, शिद्धान्त की तरह 
अपना लिया, और अ्रन्याय का प्रतिरोध करना और श्रापस मे स्वेच्छा से 
सहयोग करना सीख लिया, तो श्रर्टिसक व्यवहार के फलस्वरूप बिना प्रयास 
के अहिसक जनतन्‍्त्रवादी संस्थाओं का विकास होगा। * गांधीजी के अ्रभुसार 
सत्याग्रही राज्य-व्यवस्था की स्थापना अहिसा के घिकास का भअश्न था। 


इसीलिए उन्होने अक्सर कहा था कि, “मेरे लिए अरहिसा स्व॒राज्य से पद्चिले 
आती है ।? 


इस प्रकार गांधीजी का बौद्धिक अपरिभ्रह वेज्ञानिक और जनत॑त्रदादी 
था और नेतिक दृष्टिकोण से उचित था। 
लेकिन यद्यपि नवसमाज के विस्तृत विवेचन का प्रश्न नही उठता, 
सत्याग्रह में विरोधी के साथ असहयोग का सी आधार होता है सत्याप्रहियों 
में पारस्परिक सहयोग और उनका रचनात्मक कार्यक्रम को अपनाना। 
सत्याग्रह में नवनिर्माण और दोषपूर्ण सामाजिक ब्यवस्था का निराकरण साथ 
ही साथ चलते हैं । अहिंसक प्रतिरोध के रचनात्मक अँश के निकास से हमें 
नेवसमाज के रूप का कुछु-कुछ पता चलता है । इसके अतिरिक्त यद्यपि 
१, ह०, ११-२-३६, पृ, ८ | 
२ साध्य-साधन, के सम्बन्ध मे गांधी जी के मत के लिए ऊपर अध्याय ४ देखिए; 
, है. “'स्व्रराज्य यह है कि हम अपने ऊपर शासन करना सीख जायू. .. .... किंतु 
ऐसे स्वराज्य का अनुभव प्रत्येक व्यक्ति को स्वयं अपने लिए करना होगा।” 
“वास्तविक स्वराज्य का अर्थ है आत्म-शासन या आत्म-नियन्त्रण |? 
महात्मा गांधी, हिन्द स्वराज्य' (अं), प० घर, ६५ । 


३०२ सर्वोद्य-तस्व-दशन 


गधिजी ने कभी श्रद्विसक समाज-व्यवस्था की विस्तृत योजना तेयार नहीं की 
थी, पर उन्होंने श्रक्सर उस समाज की रुपरेखा पर प्रकाश डालने का प्रयत्न 
किया था जो उन्तका लघ्य था। मए प्रहिंसक समाज पर उनके विचार्रो के 
अध्ययन के किए हमें कुछ सामग्री 'हिन्द्‌ स्वराज्य”” में श्रौर उनके भाषणों, 
लेखों भौर वक्तन्यों में विखरे वाक्यों मे मिलती है। 
राज्यरहित जनतत्त्र 

गांधीजी अश्रराजकतावादी थे | श्रादर्श जनतंत्रवादी समाज में वह किसी 
भी रूप में राज्य-संस्था के प्रस्तित्व के चिरोधी ये | इस विरोध के कारण 
नेतिक, ऐतिहासिक और श्रार्थिकहैं । प्रत्येक राज्य में सरकार सज़ा फा डर 
दिसाकर नागरिकों से थोड़े बहुत काम करवाती है भौर उनको क्रानून के 
अनुसार चलने पर सजबूर करती है। सरकारो सत्ता के कारण से नागरिक के 
काम नीतियुक्त नहीं रद्द जाते । गांधीजी के शब्दों में, “कोई भी फार्य जब 
तक वह स्वेच्छा से न क्या गया हो नेतिक नहीं कहा जा सकता, ,, जब 
तक हम मशीनों की तरह ध्यचद्दार करते दे, नीति का सवाल ही नहीं 
उठता । यदि हम किसी कार्य को नेतिक कहना चाहते हैं तो यह श्रावश्यक 
है कि वह जान-बूककर कत॑ब्य समझफर क्या गया हो ।?* इसके अतिरिक्त 
शासन-वध्यचस्था चाद्दि जितनी प्रजातन्त्रवाठी हो, राज्य की बुनियाद सदा हिंसा 
पर द्वी होती दे | द्विसा का श्र्थ हैं शोषण और स्पल माक्‍्स की तरह गांधीजी 
का भी मत द्वै कि राज्य ग़रीबों का शोषण करता है। राज्य हविसा का 
संगठित और केन्द्रित रूप है; व्यक्ति की भ्रात्सा है, पर राज्य आत्मारहित 
मक्तीन है। उसे हिंसा से बचाया ही नहीं ज्ञा सकता फ्योंकि उसकी उत्पत्ति 
ही हिंसा से है !?? एक बार निजी सम्पत्ति और संरक्षक के सम्बन्ध में अपने 
सिद्धांत का विवेचन करते हुए गाधीजी ने कद्दा था, “में राज्य-शक्ति की वृद्धि 
की श्रोर श्रधिकतम डर फे साथ देखता हूँ; क्‍योंकि मालूम चाहे यह पड़ता हो 
कि राज्य शोषण को कंस करके द्में हवस पहुँचा रद्दा हो, पर चह ज्यक्तित्व 
का, जो सस्पूर्ण प्रभति का आधार है, विनाश फरता है ओर इस प्रकार मलुप्य- 
समाज को अधिकतम ह्वानि पहुंचाता है। हमें बहुत से ऐसे उदाहरण सालूम 


१, हिन्द-स्वराज्य? के बारे में सन्‌ १६२४ में गाधीजी ने लिखा था, “उसमे 
जो लिखा है वह आदर्शा राज्य के सम्बन्ध में है।” य० इ०, ३-४-२४, 
'पु० ११३। 

२, गांधीजी, 'नीतिघर्म', पु० ४० | 

३, श्री० एन. के, बोस, 'स्थ्डीज इब गाधीएज्म!, प्ृ० २०२-२०४। 


अहिसक राज्य का संगठन श्०्रे 


है जिसमें मनुष्यों ने संरक्षक का-सा बर्ताव किया, लेकिन ऐसा कभी भी नहीं 
हुआ कि राज्य का जीवन वास्तव सें निर्धेनों के लिए हो ॥? 

आदर्श समाज, गांधीजी के अनुसार, राज्य-रहित अ््विंसक जनतंत्रवादी 
समाज है। यह समाज शुरू अराजकता की वह दशा है जिससें सामाजिक 
जीवन उस पूर्णता को पहुँच गया हो जब वह स्वयं-संचालित बन'जाय । 
“इस दुशा में प्रत्येक रुव्य॑ अपना शासक है। वह अपने ऊपर इस तरह 
शासन करता है कि वह अपने पड़ोसी के रास्ते में कम्ती रुकावट नहीं डालता। 
श्रादर्श समाज में कोई राजनेतिक सत्ता नहीं होती, क्‍योंकि कोई राज्य नही 


हीता ! १ 
विकेन्द्रीकरण 


आदर्श समाज विकेन्द्रित समाज होगा और समता उसके प्रस्येक क्षेत्र 
की विशेषता होगी । विकेन्द्रीकरेण इस कारण आवश्यक है कि केन्द्रीकरण से 
थोढे से मनुष्यों के हाथ मे शक्ति एकत्रित हो जाती है और केन्द्रित शक्ति के 
दुरुपयोग की बहुत सम्भावना रहती है। केन्द्रीकरण जीवन की जटिलता को 
और विशेषज्ञों के महत्व को बढ़ा देता है और स्ट्जनाव्मक नेतिक प्रयास में विध्न 
डालता है। वद् उपक्रम, साधनशीलता और सुजनशीलता को हानि पहुँचाता 
है और स्वाशासन के अचसर भोर अन्याय के प्रतिरोध की क्षमता कम करता 
है। केन्द्रीकरण से सामाजिक सम्बन्ध निव्यक्तिक हो जाते हैं और नेतिक 
संवेदनशीलता का हास होता है। इसलिए कोई समाज जिस परिमाण में 
सत्ता का केन्द्रीकरण करेगा, उसी परिसाण में वह अजनतंत्रवादी हो जायगा। 
गांधीजी ने सन्‌ १६४२ में लिखा था कि, “केन्द्रीकरण समाज की अहिसक 
व्यवस्था से मेल नहीं खाता ।?* सन्‌ १६३६ सें उन्होंने कहा था, “'सेरा 
सुझाव दे कि यदि भारत को श्र्टिलक रीति से विकास करना है तो उसे बहुत 
बातों का विकेन्द्रीकरण करना होगा । केन्द्रीकररण का संचालन और उसकी 
रक्षा बिना पर्याप्त शक्ति के नहीं हो सकती ॥?? “आप अहिंसा का निर्माण 
बढ़ी सि्ों ( केन्द्रित उत्पादन ) की सभ्यता पर नहीं कर सकते; किन्तु 

उसका निर्माण स्वावलस्यी गाँवों के आघार पर हो सकता है ।?९ 


१. 'यं० ३०, २-७-३१। 

२, ह०, १६-१-४२, पृ० ४ | 

'है. 6०, ३०-९२-३६, पृ० ३२६१ | 
४, है०, ४-१९-२६, पृ० ३१३१ । 


३०४ सर्वोदय तच्व-दर्शन 


गांधीजी के अ्परिग्रह और स्वदेशी के सिद्धांत विशेष रूप से उनकी 
विकेन्द्रीकरण की घारंणा को समूर्ति बनाते हैं । अपरिग्रह् का अथ है स्वेच्छा 
की निर्धतता । स्वदेशी के सिद्धान्त के अनुसार सनुष्य को देश और काल के 
इष्टिकोण से दुरवर्ती कर्वच्यों की अपेक्षा मिकठ के कर्तव्यों पर ध्यान देना 
पाहिए । स्वदेशी का «सिद्धान्त मनुष्य की प्रत्यक्ष सेवा के क्षेत्र को उसकी 
जानने, प्रेम करने और सेव करने की क्षमता से सम्बन्धित करता है। गांधीजी 
इस थात पर ज़ोर देते थे कि सत्याग्रही को अबने स्थान के निवासियों से 
इ्यक्तिगत सम्पक रखना चाहिए। किन्तु इसका अर्थ यद्द द्वै कि स्थान 
इतना छोटा होना चाहिए कि उपरोक्त व्यक्तिगत सम्पर्क सत्याभ्रही के लिए 
सम्भव हो । 
विकेन्द्रीकरण का यहद्द अर्थ नहीं कि भारत के गाँवों में पारस्परिक 
सम्बन्ध न दोगा । उसका श्रर्थ हे कि यह्‌ सम्बन्ध स्वेच्छा पर श्राधारित होगा 
ओर केन्द्रीय सत्ता वल-प्रयोग के स्थान पर नेतिक और अविंसक साधनों पर 
निर्भर रहेगी | विकेन्द्रीकरण का मूलभूत सिद्धात एथककारी निराकरणशील, 
समाज-विरोधी ज्यक्तिवाद नहीं, स्वेच्छा पर आधारित सहयोग है । इस प्रकार 
विकेन्द्रीकरण केन्द्रीय सत्ता के नेतिक पथ-प्रदर्शन के विरुद्ध नहीं है । 
सत्याग्रही ग्राम 
आदर्श जनतंत्र ग्रार्मों में रदने वाले जनत॑त्रवादी भौर लगभग स्वायलंबी 
सत्याग्रही समुदायों का संघ द्वोगा । गांधीजी के शब्दों में, “अहिंसक समाज, 
आसों में बसे हुए ऐसे समुदायों का ही हो सकता है जिनमे स्वेच्छा का 
सहयोग सम्मानपूर्ण और शातिसय जीवन की शर्त है ।?* संघ भ्रौर समुदायों 
का संगठन स्वेच्छा से दिए गए इस सहयोग के आधार पर ध्ोगा। ु 
गांधीजी के लेखों में हमको आदुश ग्राम समुदायों का संत्तिप्त वर्णन 
सिंलता है। “प्रत्येक गांव एक पूर्ण शक्तिवाली पंचायत या जनतन्त्र होगा। 
इसलिए निष्कर्ष यह है कि प्रत्येक आम स्वरावलम्बी ध्वोगा भौर इस योग्य 
होगा कि वह अपने मामलों का प्रबन्ध यहाँ तक कर सके कि संपूर्ण संसार 
से ग्रपत्ती रक्ता भी स््रयं कर ले | बाद्दर से आक्रमण के विरुद्ध अपनी रक्षा 
करने के प्रयस्न में उसे मरने की शिक्षा मिज्ञेगी और वद्द इसके लिए तेयार 
रहेभा । इस प्रकार अन्त में व्यक्ति ही हकाई है। इससे पड़ोसियों या संसार 
की स्वेच्छा से दी हुई सहायता का और ( उन पर ) निर्भरता का निराकरण 
नहीं होता । (किन्तु) वह व्यक्तियों का स्वेच्छा। का सम्बत्ध परस्परिक होगा। 


१, ह०, १३-१-४०, पृ० ४११ | हर का कह का - 
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इस प्रकार का समाज अवश्य ही उच्च रूप से विकसित होता और उसमें 
प्रस्येक सखी और पुरुष जानता है कि उसे किस बात की झावश्यकवा है और 
इससे भी श्रधिक महत्वपूर्ण बात यह है कि कोई किसी ऐसी वस्तु को प्राप्त 
करना नहीं चाहता जिसे दूसरे उतना ही परिश्रम करके नहीं पा सकते |” * 
अगरित ग्रार्मो करे इस संघ में साम्नुदायिक जीवन का केन्द्र व्यक्ति सदा आम 
के लिए मरने को तेयार रहेगा; ग्राम, आस-समुदायों के लिए मरने क़ो 
तेयार रहेगा, हस अकार संघ व्यक्तियों से विनिर्मित एक समग्रता होगी । 
इस समग्रता की “बाह्य परिधि अपनी शक्ति का उपयोग आन्तरिक दृत्ति को 
दूबाने के लिए नहीं करेगी, बक्कि वह (परिधि के) श्रन्द्र सबको >्क्ति द्वेगी 
भौर स्र्य झपनी शक्ति केन्द्र से प्राप्त करेगी ।? “यह वेयक्तिक झ्तन्त्रता पर 
आधारित पूर्ण जनतस्त्र है। व्य क्त अप्रने शासन का ख्य॑ निर्माता है) बचद्द 
ओर उसके शासन का नियमन अहिंसा के सिद्धान्त से होता है। वह और 
उस्रका आम संसार की शक्ति की अवज्ञा कर सकते हें, क्योंकि प्रत्येक आम- 
चासी के जीवन का विनियसन इस क़ानून से होता है कि वह अपने और अपने 
ग्राम की सम्मान की रक्षा में झत्यु सह लेगा ।” * 


सामाजिक-आधथिक संगठन 


आदर्श जनतन्त्र के सामाजिक जीवन को समता पर आधारित करने के 
लिए भारत को प्राचीन वर्णं-ब्यवस्था में अपरिग्रह और शारीरिक श्रम के 
अहिखात्मक आद्शों के अनुसार कुछ हेर-फेर हो जायगा । गांधीजी के अनुसार 
वर्ण नियम ने “विशेष प्रकार की योग्यता वाले मनुष्यों के लिए कार्यक्षेत्र स्थापित 
कर दिया। इससे हानिकारक होड दूर हो गई। वर्ण नियम ने मनुष्यों की 
मर्यादा को तो माना किन्तु उच्च-नीच के भेदों को स्थान न दिया...... । 
मेरा विश्वास है कि आदर्श समाज का विकास तसी होगा जब हस नियस का 
अर्थ पूरो तरह क्रम जायगा और उसके अनुसार कार्थ होगा ।?? सामान्य 
रीति से लोग अपना पुश्तेनी पेशा अपनाएँगे | लेकिन गांधीजी के अनुसार 
इस क़ानून में अपवाद भी होंगे और मनुष्यों को अपने पुश्तेनी पेशे को छोड़ 
कर किसी दूसरे घन्धे की अपनाने की भी स्वतन्त्रता होगी । उनका सत था 
१, ह०, २८-७-४६, ४० २३६ | ह 
२. ह०, २६-७-४२, ० २३८। सन्‌ १६४६ में गांधीजी ने लिखा था कि 
उनकी धारणा की स्वावलम्बी आदशे ग्राम इकाई १००० व्यक्तियों की 
होगी | ह०, ४-८-४६, ए० २५४२ | 
है, एन० के० बोस, 'स्ट्डीज इन गांधीइज्मः, पु० २०५, | 


३०६ सर्वोद्य-तत्त्व-दशन 


कि प्रत्येक वर्ण के मनुष्यों को अपनी आवश्यकताश्ोों के लिए खेती या डससे 
मिलता-जुलता शरीर-अम करना चाहिए । इन आवश्यकताओं के लिए श्रम 
कर घुकने पर मनुष्य जो कुछ कास अपने शरीर या दिमाग़ से करे वह समाज- 
सेवा के लिए हो और उसका कोई मूल्य न माँगा जाए।' सत्याग्रही की इन 
आवश्यकताओं में न तो विज्लासिता के लिए स्थान होगा और न थे इतनी कम 
होंगी कि जीवन ही दूभर हो जाय । दोनों दशाएँ मनुष्य की नेतिक उन्नति में 
रुकावट डालती हैं । गांधीजी के इस आदश्श समाज में प्रत्येक ब्यक्ति के लिए 
अपनी योग्यता के श्रनुसार समाज-सेवा की पूर्ण स्वतन्त्रता होगी | शारीरिक 
श्रम का आदर्श अपरिग्रह में आर्थिक समता स्थापित कर देगा । भ्रहिंसा और 
परिग्रह का सेल्न ही नहीं बेठता । गांधीजी के शब्दों में, “प्रेम ओर निजी 
सम्पत्ति साथ-साथ नहीं चल सकते । तात्विक दृष्टि से जब पूर्ण प्रेम हो तो 
पूर्ण अपरिग्रह भी होना चाहिए ।?* इस प्रकार वर्ण नियम, शरीर-भ्रम भौर 
अपरिग्रह के आदर्श को अपनाने से पूर्ण आर्थिक और सामाजिक समता 
स्थापित हो जायेगी । 


अपरिग्रह और शरीर-श्रम के आदर्शों पर प्रतिष्ठित समाज कृषि-प्रधान 

होगा और आसमीण सभ्यता को अपनाएगा । श्रार्थिक जीवन में शोषण और 
सालिक-नौकर के अप्राकृतिक सम्बन्ध का अन्त हो जायगा। उत्पादन ग्रामीण 
उद्योग-धन्धों के हारा होगा । गांधीजी सब तरह की मशीनों के विरुद्ध नहीं 
थे लेकिन मुनाफे के लिए चलाये गए बढ़े-बढ़े मिल-कारख़ानों के साथ-साथ 
सत्याग्रही सभ्यता का विकास नाम्मुमकिन है। बड़े पेसाने पर उत्पादन आर्थिक 
शक्ति को केन्द्रित करता है और उसके लिए यद्द आवश्यक हो जाता दे कि 
बढ़े बाज़ारों और बहुत ज़्यादा कच्चे माल पर नियन्त्रण द्ो। दूसरे शब्दों में 
बढ़े-बढ़े कल्न-कारज़ानों का श्रथ है शोषण और हिंसा ।|* इसलिए अहद्ििंसक 
सभ्यता का विकास स्वावलम्बी गाँवों के आधार पर ही दो सकता है| किन्तु 
गांधीजी ऐसे सादे औौज़ारों भौर सशीनों का स्वागत करते थे जो बिना बेकारी 
बढ़ाए लाखों ग्रामीणों के बोस को हलका करते हैं ओर जिनको गाँवों के 
निवासी स्वयं बना सकते और प्रयोग में का सकते हैं ।* गांधीजी का सत था 


१, ६०; १-६-३५, ४० १३५, और २६-६-३२, ए० १४६ | 

२. एन० के० बोस, 'स्टडीज़ इन गाधीइज्मा, पृ० २०० | 

३, घरेलू धन्धों के लाभ के लिए ऊपर अध्याय ८ देखिए | 

४. यं० इ०, मा० २, प० ७१३ और ७६७; और ६०, २६-८-३६, ए० ,२२६; 
झौर १५-६-४६,, पृ०, ३१० । 


अहिंसक रॉज्य ३०७.” 


कि खेती स्वेच्छा। पर आघारित सहकारी पद्धति से होना चाहिए । “उनकी 
सहकारिता की घारणा यह थी कि ज़मीन किसानों के सहकारी स्वामिश्द में हो 
और जोताई और खेती सहकारी रीति से हो। इससे श्रम, ए“जी और ओऔज्ञारों 
आ्रादिकी बचत होगी। (भूमि के) खवामी सहकारिता सेकाय करेंगे और पू'जी; 
ओऔज़ार, पछु, बीज इत्यादि के सहकारी खासी होंगे। उनकी धारणा की 
सहकारी कृषि देश का रूप परिवर्तित कर देगी ओर उनके बीच से निर्घधनता 
ओर आलस्य दूर कर देगी ।” 


सत्याग्रही, स्वावलम्बी गाँवों का यह जनतन्त्रवादी संघ खदेशी के 
आदर्श को अपनाएगा और शायद ही उसको दूसरे देशों से व्यापार करना 
पड़े । संघ के अन्दर हरएक गाँव भी खदेशी का आदुर्श बरतेगा भौर दूसरे 
गांवों से उसका व्यापार केवल ऐसी आवश्यक चस्तुओं के लिए होगा जिनको 
घद्द खय॑ पेदा नहीं कर सकता ! 


आदर्श-समाज में न तो यातायात के भारी साधन होंगे, न वकील और 
कचदरियाँ, न आजकल के से डाक्टर और दवाहयाँ, ओर न बड़े नगर | 
गांधीजी की राय में “हिन्दुस्तान की सुक्ति इसी में है कि उसने जो कुछ पिछले 
पचास साल में सीखा है उसे भुला दे । रेल, तार, अस्पताल, वकील, डाक्टर 
थादि को जाना द्वी होगा ।? * 


जय केन्द्रित उत्पादन ही न होगा तो रेल भ्रादि बनेंगी ही कैसे ? इसके 
अतिरिक्त यद्द सब अधिकतर फोज की, अन्तर्राष्ट्रीय ब्यापार की और केन्द्रित 
उत्पादन की आवश्यकताओं का परिणाम है और आदर्श समाज इनसे ऊपर 
उठ चुका होगा | इसी तरह सत्याग्रहदी मनुष्यों में रूगढ़े बहुत ही कम होंगे | 
जो होंगे सं उनका निपटारा आपसी बातचीत, दूसरों के सममाने-बुमाने, 
कभी-कभी पँचायतों से, शऔर जब यह साधन काफ़ी न होंगे, तब अहिंसक 
प्रतिरोध से दो जायगा । शरीर-क्रम और अपरिग्रह के आदर्शों के चालू 
होने के कारण न तो पेसा क्षेकर इलाज बेचने वाले डाक्टर, हकीम होंगे और 
न दवाइयों की भरमार। जब जीवन सरल और प्राकृतिक होगा; जब हरणुक 
खेती और घरेलू घंधों में मेहनत करेगा और जब श्राजकल की जलूदबाज़ी, 
होड़ भोर अनिश्चित जीवन की चिन्ता दूर हो चुकी होगी, तब बहुत-सी 
बीमारियों का तो नाम भी न रहेगा। जो छोटी-छोटी बीमारियां रह भी 
जायेगी उनके इलाज के लिए प्राकृतिक चिकित्सा के तरीक़े होंगे। गांधीजी 


१. है०, ६३-४७, ४० ४८-*६ | 
३, स्ीचेज!, पृ० ७७० | 
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की राय है कि योग की क्रियाएँ सी नेतिक, सामसिक ओर शारीरिक स्वास्थ्य 
के लिए यहुत लाभदायक हैं | इन डाक्टरों का न रहना, जो आसान इलाज 
के भुलावे में डालकर मनुष्य को आत्म-निरोध की जगद्द संयस-दीनता की 
खच्छुन्दृता का पाठ पढ़ाते हैं, समाज के ज्षिणु बहुत हितकर द्वोमा | 


राज्य-रहित समाज की एकता 

लेकिन मलुष्य सासाजिक प्राणी है। समाज ने द्वी मनुष्य को सलुष्य 
बनाया है। बिना ससाज के उसकी उन्नति तो अलग, उसका अस्तित्व ही न 
रहेगा । गांधीजी के राज्यरहित, हिंसारह्दित भ्रादर्श समाज में एकत्ता की रक्षा 
केसे होगी 0 व्यक्तिगत स्वतन्त्रता और वह कर्तव्य, जो समाज की एकता के 
लिए आवश्यक है, साथ-साथ केसे चलेंगे ? आज तो सरकार क़ानून बनाकर 
सामाजिक एक़ता के लिए आवश्यक कतेव्य निश्चित करती है और नागरिक 
कौ सज़ा के डर से इन कठंन्यों का पालन करना पढ़ता है। क्श्ना राज्य, 
सरकार और सजा से छुटकारा पाकर मलुषण्य समाज का भी विनाश न कर 
बैंठेगा 

गांधीजी की राय में समाज एक बड़े परिवार की त्तरद् है। व्यक्ति और 
समाज में निकटतम सम्बन्ध है। एक के बिना दूसरे का अस्तित्व ही असम्भव 
है। गांधीजी ऐसे प्रमर्यादित व्यक्तिवाद के भी विरोधी हैं जो सामाजिक 
कर्त्तव्यों को भुला देता है और ऐसे सप्ताजवाद के भी जो व्यक्ति को सामाजिक 
मशीन का एक पुर्जा दही समझता है। चद लिखते हैं, 'में व्यक्ति की स्वतंत्रता 
की क़द्र करता हूँ, लेकिन आपको यद्द न सूलना चाहिए कि मनुष्य सामाजिक 
प्राणी है । वह अपने ब्यक्तिवाद को सामाजिक प्रगति की आवश्यकताओं से 
निभाना सीखकर ही अपनी वर्तमान दालत तक पहुँच सका है। नियन्त्रणद्वीव 
व्यक्तिवाद ज॑गल के जानवरों का नियम है। मलुष्य ने तो सामाजिक प्रतित्र॑ंध 
झौर व्यक्तिगत स्वतन्न्ना के वीच संतुलन करना सीखा दै। पूर्ण समाज के द्वित 
के लिए सामाजिक प्रतियन्धों को अपने आप मान लेना ध्यक्ति और समाज 
दोनों के लिए लाभदायक है” ।" 

यद्यपि गांधीजी समाज की उपेक्षा नहीं करते, पर, सर्वादिय-तत्त्व-दुर्शभ 
में व्यक्ति का महत्व प्राथमिक है। समाज की हस कल्पना तो कर सकते हैं, 
लेकिन वह ज्यक्ति की तरह प्रत्यक्ष मूर्सिचान्‌ नहीं है। इसके अतिरिक्त ध्यक्ति 
चास्तव में श्रात्मा है और सामाजिक उच्चति की हरेक योजना में पहला फ्रदम 
ब्यक्ति का दही होगा । अराजकतावादी समाज का विकास इस बात पर निर्भर 


१. ६०, १७-४-३६, पृ० १४४ | 
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है कि साधारंण व्यक्ति सच्चा सत्याग्रही और संयसी बन जाय | समाज को 
ांहिए कि वह ब्यक्ति को विकास के लिए पूरा अघसर दे। श्रौर विकास इसी में है 
कि व्यक्ति समाज की निःस्वार्थ लेवा करना था दूसरे शब्दों में समाज के प्रति 
अपने कर्तव्यों कौ अपने आप पालन करना सीखे | यदि समाज या व्यक्ति में 
से कोई भूल करे तो दूसरा उसका अ्रहिंसक प्रतिरोध करें । श्रराजकताषादी 
समाज में व्यक्ति की आन्तरिक नीति-सावना और अ्रहिंसक प्रतिरोध का वृबाव 
व्यक्ति की सामाजिक कर्तव्यों का पालन करने को प्रेरित करंगे। हनके अतिरिक्त 
ध्यक्ति को उस कतव्यों की याद दिलाने वाला एक और अहिंसक साधन भी 
होगा | इसको प्राचीन भारत के विचारको ने “घ॒र्म! का नाम दिया है । 

>घर्म! से इन विचारकों का अर्थ 'मज्ञहब”, मित्तः या 'सिम्प्रदाय? नहीं 
बल्कि संसक्ृति और अनुशासन की एक पद्धति है। धर्म आचरण की वह 
नियमावल्ली है जिसका संचालन जनसमत या जनता की अतरात्मा के द्वारा होता 
है। व्यक्ति की नीति-भावना आऑघरिक होती है, क्‍योंकि वह व्यक्ति की 
अंतराध्मा पर आ्रश्चवित होती है। क्रानून बाहरी साधन होता है और सरकार 
सज़ा के डर से दमको क़ानून सानने के लिए मजबूर करती है । धर्म न तो 
व्यक्ति कीं नीति-भावना की तरह श्रात्म-पात्ती है, न क़ानून की तरह 
बाहरी साधन । धर्म इन दोनों के मध्य का सा है। धर्म की संचालब-सत्ता 
व्यक्ति की अन्तरात्मा से कम्त आंतरिक और राज्य-सत्ता से कस 
बाह्य है। धर्म को हम सासाजिक नीति-साधता कहं सकते हैं। घर्स या 
सामाजिक नीति-सावना सदा के लिए निश्चित कोई नप्री-तुली नियमावली 
नहीं है | वह समाज की जीवन-स्फूर्ति, उसकी जीती-जागती आत्मा है, जिसका 
समाज की प्रगति के साथ विकास होता रहता है। सामाजिक नीति-भावना 
समाज में एकता रखती है, व्यक्ति की अ्ंतरात्मा का पथ-प्रदर्शन करती है और 
उसके विकास में सहायता करती है। 


अराजकृतावादी ससाज कौ एकता का महत्वपूर्ण साधन होगा धर्म-या 
सामाजिफ नीति-सावना । धर्म॑ व्यक्ति की अ्रैतरात्मा पर प्रभाव डालेगा और 
स्व॒तन्क्ता ओर साम्माजिक एकता का सामंजस्य करेगा । जो बच्चे इस नये 
समान में पेदा होंगे और शिक्षा पायेंगें वे इस अरानकतावादी नीति-भावेना 
को सुंगमता से अपना लेंगे । 


आज भी तो हेस अपसे कर्तव्यों का पालन इतना क़ानून और सज़ा के 


डर से नहीं करते जितध्वा दूसरे कारणों से--विशेष रूप से अपनी झआादतों के 
कारण और अपनी आंतरिक नीति-भावना और जनसत के दुबाव के कारण । 
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प्राचीन भारत के गाँवों के सामाजिक और आर्थिक जीवन का संचालन 
अधिकतर सामाजिक नीति-भावना के द्वारा ही होता था और वर्णाश्नम-घर्म 
इसका एक आवश्यक श्रज्ञ था। धर्म का दर्जा राज्य-सत्ता से ऊँचा था। 
राज्य-सत्ता को धर्म में हेर-फेर करने का अ्रधिकार नहीं था। ञ्राज सामाजिक 
अनुशासन की रक्षा का कार्य राज्य-सत्ता का है भौर उसके साधन हें क़ानून 
और हिंसक उपाय । प्राचीन भारत में यह फर्तंव्य अ्रधिकतर राज्य का नहीं 
दूसरे समुदायों का था, जो अ्टिंसात्मक उपायों का अर्थात्‌ नेतिक दबाव का 
उपयोग करते थे । सामाजिक नियन्त्रण का सरंधा अभाव न था किन्तु इस 
नियन्त्रण का साधन बल्न-प्रयोग के स्थान में नेतिक दबाव था। इस दबाव का 
उग्र स्वरूप था अ्रजुशासन को न माननेवाले ब्यक्ति का सामाजिक और 
आर्थिक खद्तिष्कार । सम्भवतः इस बहिष्कार में अक्सर हिंसक भाव था जाते 
थे । लेकिन इसमें अह्विंसक रहने की क्षमता थी और एक स्व॒तन्त्र समाज में 
गांधीजी इसको राज्य-सप्ता की संगठित हिंसा से श्रधिक भ्रच्छा समझते थे।* 


प्राचीन भारत के गाँव जिनका जीवन अधिकतर स्वतः संचल्नित था, 
गांधीजी की धारणा के आदर्श अराजकतावादी समाज से कुछ-कुछ मिलते- 
जुलते थे । घद्द यद्द मानते थे कि इन गाँवों के जीवन में अहिंसा बहुत 
अविकसित रूप में थी । गांधीजी ने अहिंसा को अपनी निरन्तर साधना से जो 
व्यापक रूप दिया है उसका इन गांवों में श्रभाव था। लेकिन श्रहिंसा की 
जछ उनकी राय में इन गाँवों के जीघन में अवश्य थी |* सन्‌ १६१६ में मद्रास 
मिशनरी कान्फ्रस में उन्होंने कहा था, “स्वदेशी भावना के अजुसार में 
हिन्दुस्तानी संस्थाओं को देखता हूँ तो आम-पंचायतें मुझे आकृष्ट करती हैं। 
हिन्दुस्तान वस्तुतः एक जनतन्त्रवादी देश है ।ै राजाओं भर शासकों का, 
चाहे वे हिन्दुसानी रद्दे हों या विदेशी, कर वसूल करने के अतिरिक्त, 
जनता पर शायद ही कोई प्रभाव पड़ा हो। जनता ने शासकों को उचित कर 
दिया और हसके बाद अधिकतर जो चाहा वद्दी किया । ज्ञाति का विस्तृत 
संगठन समाज की घार्सिक आवश्यकताओं को ही नहीं यत्कि राजनेतिक 
झावश्यकताश्रों को भी पूरा करता था। जाति-संसस्‍्था के द्वारा गाँव आंतरिक 


१, एक बार गाधीजी ने लिखा था, “सामाजिक बहिष्कार--जैसे नाई, धोबी 
इत्यादि को रोक दैना--निस्सन्देह एक सजा है जो एक स्वतन्त्र समाज में 
अच्छी हो सकती है ।” य० इं०, भा० १, एृ० ६४१ । 

२, ह०, १३-२-४०, ए० ४११। 
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ड्यवस्था करते थे और उसके ही हरा वह शासक या शासकों के भ्रस्याचार का 
सामना करते थे |?" 


इस तरद अहिंसक समाज में अहिंसा ही व्यक्ति की स्वतन्त्रता और 

और सामाजिक अनुशासन का सासंजस्य करेगी । अहिंसा का अर्थ यह दे कि 

सामाजिक एकता की रक्षा आन्तरिक साधनों द्वारा ओर बल-प्रयोग के अतिरिक्त 
अन्य बाह्य साधनों द्वारा होगी ।* 


स्पीचेज!, ७० २७६ | 

२, सामाजिक एकता की स्थापना के आन्तरिक साधनों के उदाहरण है---लज्जित 
होने का डर, पाप-भावना, आदत की शक्ति इत्यादि । कुछ बाह्य साधन हैं 
जनमत का दबाव, बदले का डर, देवी शक्ति का डर इत्यादि | समाज के 
मानदड शिक्षा के विभिन्न साधनों द्वारा आन्तरिक बनते है। हृशाख के 
आधार पर मीड का विश्वास है कि “बच्चे से बाह्य साधनों के द्वारा व्यवहार 
कराने में उतनी ही विशिष्ट शिक्षा की आवश्यकता है जितनी आन्तरिक 
साधनों द्वारा ।? पहिले अध्याय मे हम यह बता आए, है कि यहूदियों की 
सामाजिक एकता के साधन अहिंसक थे। आदिम निवासियों की कुछु 
जातियो में राज्य की-सी कोई संस्था नहीं है । उदाहरण के लिए, एस्किमे 
ओर ओजिबवा नाम की जातियों में सामूहिक कार्य के लिए, आवश्यक 
राजनैतिक सस्थाओ का अभाव है। इसी प्रकार अरापेश और बचीगा 
जातियाँ राजनैतिक समूह नहीं हैं और उनमें कारगर शासन सम्बन्धी 
सस्थाओ का अभाव है | इन जातियो में संपत्ति को बहुत कम महत्व दिया 
जाता है। देखिए, मार्गरेट मीड, 'कोआपरेशन ऐड कम्पटीशन एमन्ग 
प्रिमिटिव ट्राइब्स', विशेष रूप से अन्तिम अध्याय | 


समाज-शास्त्री रास का मत है कि समाज मे उसी अनुपात मे भयपूर्ण या 
पक्षुपातपूर्ण राजनैतिक नियन्त्रण उचित माने जाते हैं जिस अनुपात मे उस 
समाज में परम्पर विरोधी अश होते है; समाज व्यवस्था मे व्यक्ति की इच्छा 
आर हित को दबाने की आवश्यकता पडती है, समाज-व्यवस्था पद-मर्यादा 
की मिन्नता के ढांचे को स्थायित्व देती है; आर्थिक स्थिति और अवमर की 
भिन्नता जिनका समाज-व्यवस्था पविन्नीकरण करती है महान और संचित 
होते हैं, और जातियो, वर्गों और स्त्रियों और पुरुषों में परोपजीवी सम्बन्ध 
होते हैं। दूसरी ओर नियंत्रण के नैतिक साधन--जिनके दृष्टात है जनमत, 
सुझाव, व्यक्तिगत आदश, सामाजिक मुल्य, धर्म, कला--उसी अनुपात मे 
समाज में डचित माने जाते हैं जिस अनुपात मे आबादी एक ही प्रकार की 


श्श्र सबोदय-तस्व-द्शेन 


समाज ब्यंक्ति फी विकास फी अधिके-से-अधिंक॑ अवसंर देगा ओर इंयक्ति 
इस श्रवसर का उपयोग सबके अधिकतम हित के लिए करेगा । यदि समाज 
था व्यक्ति सें से कोई भ्रन्याय करेगा तो दूसरा उसका अद्ठिंसक विरोध करेगा ) 


राज्यरहित समाज की संम्भावना 


लेकिन अराजकतावादी समाज--जिसमें न तो पुलिस प,॥्रौर न फौज 
दोगी, न कचहरियाँ, डाक्टर, यातायात के भारी साधन, और न बड़े-बढ़े कल- 
कारखाने-- एक ऐसा भेरणापू्ण आदर्श है जिसको जींवन में उंतारनी निकंट 
भविष्य की बात नहीं है।' समाज राज्य-रद्धित तभी बन सकता है जंध 
मलुंष्य पूरी तरह अत्म-स॑यमी वन जाय और समाज के प्रति कर्तव्यों का पालन 
बिना क़ानून के दुबाव के करने लगे | इतना आपत्स-संयस अली मनुष्य के बस 
की यांत नहीं है | इसीलिए गांधीजी अपने सामुहििफ कार्यक्रम में अस्पतालों, 
शऔऔर कंच॑हरियों, रेज्ञों और मिलों के विनाश का संभांवेश नहीं करते थे, यद्यपि 
चह इने संबकी बुरा समझते थे, वह इनके स्राभाविक विर्भाश का खागत 
करते ओर व्यक्तिगत एप से उसी शरांदर्श समाज की स्थापना में प्रथस्नशील थे 
जिनमें हन संबकें लिए कोई ईधात न होगी ।९ 


होती है, समाज वी सस्क्ृति में एकरूपता और व्यापकता होती है, समाज के 
अशों में अनेक और प्रेमपूर्ण सम्पक होते हैं, व्यक्ति के सामाजिक कतेव्यों का 
समग्र भार हल्का होता है और समाज-व्यवस्था पद-मर्यादा की।मिन्नता के 
ढाँचें का और परोपजीबी सम्बन्धों का पविन्नीकरण नहीं करती किन्तु न्याय 
की साधारण प्राथमिक धारणाओं के अनुकूल होती है ।, देखिए ई० ए० 
रॉस, सोशल कन्ट्रोलः पृ० ४११-१३। 

१, पश्चिम के अराजकतावादी विचारको में से गाइविन और टामस हाजस्किन को 
यह आशा नहीं थी कि पूर्ण रूप से राज्यदीन समाज की स्थाप॑ना कमी सम्भव 
हो सकेगी। दूसरी ओर बाकुनिन; क्रोपाटिकिन, जोशिया वारेन; बंजमिम 
टकर ओर दूसरे अनेक अराजकतावादी विचारकों का यह मत था कि इस 
प्रकार के समाज का विकास सभव है। मार्क्स और, लेनिन का भी विश्वास 
था कि मजदूरों के राज्य का आवश्यकता न रहने पर लोप हो जायगा और 
बिना वल-प्रयोग के भी मनुष्य सामाजिक जीवन की ज़िम्मेदारियों को पूरा 
करने के आदी हो जायगे | 

२, य० इं०, भा० १६ ए० ८८५-६; 'हिन्द स्व॒राज्यो, पु० ७) य० इ०, मा० १; 
पू० ६१२६-३० । 


श्रेहिसके राज्य - ३१३ 

सच तो' यह है कि गांधीजी का मत था कि राज्यं-रहित संमांज एक 

ऐसा आदर्श है जिसे मनुष्य अपने जीवन मे कभी भी पूरी तरंह कें।्यान्वित न 

कंर सकेगा | सने १६४० में शांतिनिकेतन में गांधीजी से पूछा गंया कि “क्या 

कौई राज्य अहिंसो के सिद्धान्त के अनुंसार चले सकता है ९? गांधीजी ने 

जबाब दिया, “सरकार पूरी तरह अहिंसक होने में कभी सफल्म नहीं हो 

संकती, क्योंकि वह (राज्य में रहनेवाले ) सब संनुष्यों की प्रतिनिधि है। 

शा में ऐसे ख॒र्ण काल की बात नहीं सोच पाता । लेकिन में ऐसे समाज के 

अस्तित्व की संस्थावना में विश्वासं करता हूँ जो प्रंसुंख रीति से अहिंसक ही 
और में उसके लिए ही काम कर रहा हूँ ।?”* 


पूछा जा सकता है कि ऐसे आदर्श समाज की कढ्पना का मूल्य ही क्या 
है जो अपूर्ण मनुष्य की पहुंच के परे है ? लेकिन यह प्रश्न तो नीति-शासत्र की 
उपयोगिता और उसके श्रस्तित्व का है । सनुष्य के लिए किसी भी शाईवत 
आदर्श की पूर्ण सिद्धि सम्भव नहीं है ।* आदर्शा की उपयोगिता यही दै कि 
वह नेतिक प्रगति के पथ-प्रदर्शक हैं और मलुष्य की वर्तमान स्थिति के सार्प- 
दंड हैं। गांधीजी के इस आदर्श जनंतन्त्रवादी समाज की धारणा की भी यंद्दी 
उपयोगित। है। वर्तमान समाज की कमी को समझने में और उसके जनत॑तन्नवादी 
पुनर्निर्माण में वह हमारा सहांयक है। 


अहिंसंक सार्ग से स्वतन्त्र हो जाने पंर किसी देंश का संविधान आदर्श 
श्राजकतावादी समाज और मनुष्य स्वभाव के बीच को समझौत।, मध्यम मार्गे, 
होगा ।* यह भध्यस मार्ग आदर्श की ओर पहिल! क़ंदमं होगा और राजनेतिंक 
व्यवस्था साधारण व्यक्ति की अहिंसा के अनुकूल होगी। अहिंसा और 
जनंतन्त्रवादं दोनों का बुनियादी सिद्धांत है सब मनुष्यों की नेतिक और 
आध्यात्सिक संसता। वास्तविक जनत॑न्त्र को दुर्बेल और बलवान सर्बको 
विकास का पर्याप्त सुयोग देना चाहिए और यह अहिसा के बिना नहीं हो 
सकता | येदि खतन्त्रता ऐसी अहिंसा से मिली है जिसे लोगों नें विचशत्ता 
के कारण कास चलाऊ नीति की तरह अपनाया दै तो राज्य का बाह्य स्वरूप, 


१, ह०, ६-३-१६४०, पृ० ३११।॥ 

२, गाधीजी, आत्म-शुद्धि', ए० ७। 

३, एक बार गाधीजी ने कहा था, “हमे चाहिए कि जीवन के नियम को जानकर 
उसको अपनी शक्ति के अनुसार, उससे अधिक नहीं, अपने आचरण में 
उतारने का प्रयत्न करे । यह मध्यम मार्ग है |”? यं० ३०, भा० २, 
प० ६४६ | 


३१४ सर्वोदिय-तत्त्व-दर्शेन 


उसका शासन-विधान, जनतन्त्रवाढी होने पर भी शोषण चलता रहेगा; क्योंकि 
विवशता की अरद्दिंसा का भ्रर्थ है द्विंसा में विश्वास । लेकिन अगर क्रान्ति में 
सच्ची वीरता की अ्रहिंसा का विकास हुआ है तो राज्य सच्चा जनतन्त्रवादी 
होगा, जिसमें हिंसा और शोषण बहुत कुछ दूर हो जायंगे । इसीलिए गांधीजी 
की जनतन्‍्त्र की परिभाषा है, “जुद्ध अहिंसा का शासन ।?? एक पत्न के उत्तर 
में गांधीजी ने लाड॑ लोधियन को लिखा था, “वैधानिक या जनतन्‍्त्रदादी 
सरकार तब तक दूर का स्वप्न है जबतक अश्रहिंसा केवल एक व्यावद्यारिक 
नीति की तरद्द नहीं बक्कि एक अटल सिद्धांत की तरह, एक जीवित शाक्ति की 
तरह नहीं मान ली जाती ।* 
अहिसिक राज्य 

सत्याग्रही राज्य की स्थिति दूसरे राज्यों के साथ समता कौ होगी और 
उसको झपनी जीवन-व्यवस्था में पूर्ण स्वतन्त्रता होगी । भूलें करने के अधिकार 
के बिना अर्थात्‌ प्रयोगों की खतन्‍्त्रता फे बिना उन्नति असम्भव है और 
इसीलिए गांधीजी की स्वराज्य की परिभाषा है, “भूलें करने की स्वतन्त्रता 
और भूल्नों को ठीक करने का कतंज्य ।”” स्वतन्त्रता सत्य फा अश है और 
जबवक कोई राष्ट्र स्वतन्त्र न हो वह सध्य की पूजा नहीं कर सकता।* 
प्रस्येक देश की स्वतन्त्रता उसकी उन्नति के ही ल्लिए नहीं, संसार की उन्नति के 
लिए भी आवश्यक है | एक देश का दूसरे पर आधिपश्य साम्राज्यवादी देश 
में जनतन्त्र का विनाशक है और अन्तर्राष्ट्रीय कगढ़ों भौर लड़ाइयों की जड़ 
है; इसीलिए गांधीजी की राय है कि सत्याग्रद्दी देश को दी नहीं प्रस्येक देश 
को अपने शासन-प्रबन्ध में आज्ञादी होनी चाहिए । * जेसा कि झागे चलकर 
इसी अ्रध्याय में बताया गया है, गांधीजी ऐसी स्वतन्त्रता के पद्च में नहीं थे 
जो दूसरे राष्ट्रों का निराकरण करे या जिसका उद्देश्य दो किसी ब्यक्ति या राष्ट्र 
को हानि पहुँचाना। 

स़स्याग्रद्दी राज्य की पअन्तर्राष्ट्रीय स्थिति की तरह उसके आंतरिक जीवन 
का आधार भी स्वतन्त्रता और ससता होगी । राज्य जनतन्‍्त्रवादी होगा, 
क्योंकि अहिंसक क्रानित में भाग लेने वाली जनता का राज्य-शक्ति पर अधिकार 
होगा। गाधीजी के लिए स्वराज्य का श्र है, “हमारे छोटे-से-छोटे देशवासी 


१, ६०, ११-२-३६, ए० ८ । 
२ स्ीचेज़, ४० रेप्ण | 
(३, यं० इ०; मा० २, ए० २। 
४, यं० इ०, सा०, छ० २। 


अहिसक राज्य ३१४ 


के लिए स्वतन्त्रता |! भारत के स्वराज्य का अ्रथे उनके लिए केवल 
पा का गौरी से काक्ली हो जाना नहीं बल्कि श्रन्तिस शक्ति का किसानों 
३ भज़दूरों के हाथ में होना है। श्रहिंसा और जनतन्त्र के लिए आत्म-शुद्धि 
या व्यक्ति का नेंतिक विकास भी आवश्यक है। गांधीजी लिखते हैं, “स्वराज्य 
पविन्न, वेदिक शब्द है। हसका अर्थ है स्वशासन और आत्म-नियन्त्रण न कि 
सब नियन्त्रणों से स्वतन्त्रता ।” “राजनेतिक स्वशासन या बहुत से खी-पुरुषों 
बे 23 २ 

कास्वशासन चेयक्तिक स्वशासन की अ्रपेज्ञा भ्रधिक अ्रच्छा नहीं हो सकता । 


राज्य--एक साधन 


गांघीजी के लिए राजनैतिक सत्ता या राज्य ध्येय नहीं, चह उन साधनों 
में से एक है जिनसे मनुष्यों को जीवन के प्रत्येक विभाग मे अपनी दशा 
सुधारने में सहायता मित्र सकती है ।? गांधीजी न तो जमन विचारक हेगेल 
की यह बात मानते हैं कि राज्य सानव-व्यवस्था का अ्रन्तिस लच्य है, वच्द 
स्वयं नेतिकता से परे है और उसको ब्यक्ति के विरुद्ध अधिक-से-अधिक 
अधिकार हैं, ओर न मुसोलिनी का यह कहना कि राज्य के बाहर कुछ है ही 
नहीं । गांधीजी को सीन ओर बोसांके सरीखे आदशंघादी विचारफों का यह 
मत भी सान्‍्य नहीं दै कि राज्यसमुदायों का समुदाय और ओर समाजों का 
समाज भ्र्थात्‌ सर्वश्रेष्ठ समुदाय दे । उनके लिए राज्य सब के अधिकतस हित 
का केवल एक साधन है । राज्य का कोई विशेष महत्व नहीं । चह्द मनुष्य की 
दुर्बलता के साथ समझौता है और जितना शीघ्र उसका लोप हो जाय उत्तना 
ही श्रच्छा । जितना अधिक मनुष्य बिना राज्य के अपना काम चला सके 
उतनी दी वास्तविक उसकी स्वतन्त्रता है। गांधीजी को राज्य में भ्रविश्वास है 
ओर वह सत्याग्रह के द्वारा जनता में राज्य-सत्ता का दुरुपयोग होने पर राज्य 
का विरोध करने की शक्ति उत्पन्न करना चाहते हैं। वह लिखते हैं, “सच्चा 
स्वराज्य कुछ मलुष्यों के राज्य-सत्ता प्राप्त करने से नहीं आएगा, बल्कि सबके 
राज्य-सत्ता का दुरुपयोग होने पर उसका विरोध करने की क्षमता प्राप्त करने 
से आएगा। दूसरे शब्दों में, स्वराज्य जनता को इस प्रकार शिक्षित करने से 
आएगा कि उससें सत्ता पर नियन्त्र० रखने और उसका विनियमन करने की 


१, 'स्पीचेज”, ए० २७८ और १८० । 

२ यं० इ०, १३-३-३१, ४० ३८; महादेव देसाई, वविध गाधीजी इन सीलोन?, 
पृ० ६ हे । 

३, यं० इं०, २-७-३१ | 
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समता को चेतना आप ।”?' “स्वराज्य का सा अर्थ यह है कि राज्य का 
प्रत्येक संदुस्य सपूर्ण सँसार के विरुद्ध अपनी स्वतन्त्रता की रक्षा कर॑ सर्क॑ता 
हैं ।?* “सध्या स्वराज्य केवल वहीं सम्भव है जहाँ सत्याग्रह ही प्रर्जा का 
ख़ैस सहारा दो । जहाँ ऐसा न दो चहाँ तो स्वराज्य नहीं, परराज्य ही है?! 


राज्य-प्रहृता 


अराजफतावादियों और उन विचारकों की तरद्द जो राज्य की प्रभ्ुता के 
विरुद्ध समुदायों के अधिकारों के पक्षपाती हैं गांधी जी भी हूस मत को नहीं 
मानते थे कि राज्य की प्रभुता पूर्ण और निरपेक्ष है और घप्यक्ति का रष्त्य के 
क्लौनूनों के प्रति निरपेज्त आश्ञाफारितां का कंत्तज्य है। वह “शुद्ध नेतिक 
अंधिकार पर श्राघांरित जंनतां की प्रश्रुता” में विश्वास कंरते थे ।* उन्तके 
अनुसार एूंसरे समुदायों की भांति राज्य के प्रति भी ब्यक्ति की वफ़ादारी 
सीमित और आपैक्षिक होनी चाहियें। इंस वफ़ांदारी की शर्त यह है कि राज्य 
सां किसी दूंसरे समुदांय का निर्णय व्यक्ति की अन्तरात्मा को ढीक ज॑चें | 
निरुंसन्देह इसमें अशाति का निरंतर ख़तरा है, किन्तु राजनैतिक शक्ति के 
दुरुपयोंग से बँचांच के लिए यद्द आवश्यंक है। यद्यपि गाँधीजी अनेतिक 
क़ानूनों कौ अचज्ञां नागरिकों का अधिकार और कतब्य मानते हैं और ऐसी 
अंचज्ा को जनतम्त्र की क'जी बताते हैं, वह इस अवक्ता को सविनय और 
अटहिसके बनाकर अशांति से पूरा बचाव कर देते हैं । 


पालेमेंटरी जनतन्त्र 
सत्याग्रही राज्य के शासन-विधान के बारे में याद रखना चादिए कि 


य० इ०, भा० २, प्ृ० ४६१ | 
य० ई०, १-८-१६२६ । 
८“हिन्द-स्वैराज्येग, पू० ७४ | 
ह०, २-६-३७, पृ० ३७४ | उपरोक्त शब्दों में गाधीजी “राम-राज्य” की 
परिभाषा करतें थे | गांधीजी राम-राज्य की धारणा वा उपयोग भारत- 
वासियों को जनतन्त्रवादी राज्य का अर्थ समझाने के लिए करते थे। 
“राम-राज्य से मेरा अर्थ हिन्दू-राज्य से नहीं हे । राम-शज्य से मेरा अर्थ 
, है ईश्वरीय राज्य ।”** निस्सन्देह राम-राज्य का प्राचीन आदश सच्चे 
जनतन्त्र का है.” देखिये यं० इ०, १६-६-१६, ए० ३०५४, २८-१-३१, 
पृ० १२६ | 
५, हिन्द-खराषज्य', पृ० १४६ | 
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सन्‌ १६०८ से गाँधीजी इंगलैंड में प्रचलित पालमेंटरी सरकार की कड़े शब्दों 
में आज्ोचना करते रहे थे। लेकिन सन्‌ १६१७ में पहिली शुजरात राजनतिक 
कान्फ्रेस के सभापतति की हैसियत से उन्होंने पाल॑मेंटरी सरकार को इस देश 
के लिए आ्रावश्यक बताया था। सन्‌ १३२० में उन्होंने कहा था, “इस लमय 
तो मेरा खराज्य भारत की पार्लमेंटरी सरकार है ।?* सन्‌ १६४२ में उन्होंने 
लुद फिशर से कहा था कि उनको जनतन्त्र का पश्चिस में स्वीकृत वह रूप 
---जिसमें पार्लमेंट में बेठने के लिए सभी बलिगों के वोट ह्वारा प्रतिनिधि खुने 
पाते हैं--मान्य नहीं है।* यह बातें पररुपर विरुद्ध मालूम पढ़ती हैं, लेकिन 
भाँधीजी विधान के बाह्न खरूप को हतना महत्व नहीं देते थे जितना विध्वान 
के मूलभूत सिद्धान्तों को । पालमेंटरी जनतन्न्र की उन्तकी आलोचना का 
कारण इतना संविधान का रूप नहीं दे जितना उसके प्रश्नोग का ढँग । उनकी 
राय सें प्रतिनिधि-प्रथा के अनुसार बनी ,संस्थाएं हिन्दुस्तान के लिए नई या 
प्रनुपयुक्त नहीं है; लेक्नि वह पश्चिस की अन्घाघुन्ध नक़ल कहने के विरोधी 
थे ।* यदि सत्याग्रही राज्य ने पालंमेंटरी प्रणाली को अपनाया, तो बह 
अहिंसा ओर सत्य के वातावरण के कारण, जो तब देश भर में फेल चुका 
होगा, पश्चिम के पालेमेन्टरी जनतन्त्र के दोषों से बच सकेगा । 


पश्चिम के राज्य नामसात्र के जनतंत्र हैं, क्योंकि वे जनतंत्रवाद के मूल- 
छुत्त सिद्धान्तों की उपेक्षा करते हैं। शस्त्रीकरण की होड़ का, प्जीवाद, 
साम्राज़्वाद और शोषण का, राजनेतिक अस्थिरता और अनेतिकता क्रा भौर 
दुबल नेतृत्व का यही कारण है। गांधीजी के अनुसार पुजीवाद ने आर्थिक 
प्रश्नों से राज्य के हस्तक्षेप को अनिवाय बनाकर उस चरम शक्तिशाली राज्य 
के ब्रिकास में सहायता की है जिसके कारण डुग्नक्ति की स्वतंत्रता असंभव हो 
गई है ओर जो विश्व-शांति के लिये अधिकतम भयावह है। आज वास्तविक 


समस्या है इस राज्य की शक्ति को नियंत्षित करना और उसकी बृद्धि को 
रोकना ।४ 


“हिन्द स्वराज्य! मैं गांधीजी ने पह्ल॑मेन्टों की साँ (इंगलेंड की पार्लसेल्ट) 
की कड़े शब्दों में निन्दा की है ओर उसको बाँक कहा है--बॉक इसलिये कि 
उसने कभी कोई अच्छा कास अपने झाप नहीं किया । अगर सममूदार वोटर 
१. य० ३० भा० १, ए० ८७३; ८८०५; हिन्द-स्वराज्य', भूमिका, ४० £ | 
२, लुई फिशर, 'ए द्वीक विद गाधी', ५० ५४ | 
३, यं० इं०, भा० हे, ४०-२८५। | 
४. लुई फिशर, ऊपर उद्धृत, प० ८१-८३ | 


श्श्ष सर्वोद्य-तत्त्व-द्शन 


अच्छे-से-अच्छे मेम्बर चुनकर पालमेन्ट में भेजते हैं तो ऐसी पार्लमेन्ट का 
अर्ज़-मारूज़ या दवाव की ज़रूरत न होनी चाहिए। उस पालंमेन्ट का काम 
ऐसा अच्छा होना चाहिए कि दिन-द्न उसका तेज बढ़ता नज़र आये और 
लोगों पर उसका अश्रसर पड़ता जाय । क्ेकिन आज तो इससे उलटा ही 
होता दे। इतना तो समी मानते हैं कि पालंसेन्ट के मेम्बर ढठोंगी और 
स्वार्थी हैं। सब्र अपनी दही खेंचातानी में लगे रहते हैं। पार्लमेंट तो डरकर 
ही कोई काम करती दै ।” * मंत्रियों के प्रति पालंमेंट की वक़ादारी में स्थिरता 
नहीं। “आज उसके मालिक एस्क्विथ हैं तो कल बालफ़ोर और परसों 
कोई और । ” * पालमेए्ट की स्थिरता की एक और मिसाल यह है 
कि उसके फ्रेसलों में कोई पकक्‍कापन नहीं। राज का क्रिया कल रद्‌ 
फरना पढ़ता है। आज तक एक चार भी ऐसा नहीं हुआ कि पालमेण्ट ने 
फोई काम करके उसे अन्त तक पहुचाया दह्वो ।!?* 


पालेमैए्ट के मेम्बर बद्धे-बढ़े मसलों की चर्चा के वक्‍त या तो लम्बी तानते 
हैं या बेंठे-बैंठे ऊंचा करते हैं। “कभी-कभी पालंमेण्ट में वे ऐसा शोर मचाते 
हैं कि सुननेचालों की हिम्मत हट जाती है। उन्हींके एक मद्दान लेखक 
कार्लाइल्न ने पालंमेए्ट को दुनियाभर की बकवास की जगह बतलाया है। 
जिस दल का जो भेम्बर होता दे वह उसी दल को श्रांख मु“दकर मत देता 
है, क्योंकि अनुशासन के ज््याल से चह ऐसा करने के लिए बाध्य है। 
इसमें कोई अपवादु-रूप निकल आये तो उसे दुशाबाज़ समझा जाता है।”* 

प्रधानमंत्री गांधीजी के नेतृत्व के श्राद शे स बहुत नीचे रद्द जाता है। 
“प्रधानमंत्री को पालंमेशट की उतनी फ्लिक्र नहीं होती जितनी कि अपनी 
सत्ता की होती है| वह तो हमेशा अपने पक्ष की जीत के फेर में पढ़ा रहता 
है । इस बात का उसे बहुत ध्यान नहीं रहता कि पालमेंट ठीक काम करे। 
प्रधानमंत्री अपने पक्ष को सज़बूत बनाने के त्षिएु पालेमेण्ट से क्या-क्या काम 
नहीं कराते हैं, इसके चाहे जितने उदाहरण मिल सकते हैं । उन्हें सच्चें 


१, हिन्द-स्वराज्य, प० ३२ 

२, हिन्द-स्वराज्य,? पु० ३१ 

३, 'हिन्द-स्वराज्य' प्ृ० ३२| गाधीजी का मत यह मालूम पढ़ता है कि 
यदि सत्य को जानने और उस पर डटे रहने का प्रयल किया जाय और 
नेताओं ने व्यक्तिगत स्वराज्य प्राप्त कर लिया हो तो सावंजनिक जीवन में --“ 
के लगकन की तरह के उलठ्फेर प्रायः नहीं होना चाहिए | 

४, “हिन्द-स्वराज्य”, पु० ३२-३३ 


अहिसक राज्य ३१६ 


देश-सक्त नहीं माना जा सकता। श्राम तौर से जिसे घूस कहते हें वह वे नहीं 
लेते देते, इससे भले ही उन्हें ईमानदार सस्ता जाय, लेकिन सिफ्नारिश ओर 
डपाधियों वर्ग रा के रूप में तो निश्चय ही ख़ूब घूस देते दें ।...उनमें शुद्ध 
भाव और सच्ची ईमानदारी का अभाव है |?" 

मतदाता अ्रख़बारों से अपने विचार बनाते हैं और अख़बारों की 
प्रामाशिकता का प्रायः कोई ठिकाना सद्दी होता । पालसेण्ट की तरह मत्तदाता 
भी अपने विचार पलटते रहते हैं और कभी स्थिर नहीं होने । कोई ज़बरदरुत 
चक्ता बडी-बड़ी बात॑ बना दे 'अथवा उन्हें दावतं इत्यादि दे दे तो उसीकी 
बढ़ाई करने लगेंगे ।* ' 

अहिंसा और नेतिक शुद्धता के अभाव सें पार्लसेण्टरी प्रणाली जमतन्त्न- 
बाद का उपहासमात्र है । जनता के हाथ में वास्तविक स्वराज्य के अधिकार 
नहीं हैं । शासकवर्ग उसका शोषण करता है। पाल॑मेण्ट गांधीजी की राय में 
दासता की निशानी है और खर्चीला मनोर॑जन है--खर्चीला क्योंकि पार्लसेण्ट 
बहुत समय और धन बर्बाद करती है। 

पिछले कुछ वर्षों में पश्चिम के विचारकों ने भी पालंमेण्टरी प्रणाली 
के दोषों का अध्ययन किया है। निबलता के बहुत से स्थलों की ओर उनका 
ध्यान आकृष्ट हुआ है--निर्वाचन-पद्धति के दोष, दुलबंदी के बाद-विचाद, 
केन्द्रीकरण और कार्य की अधिकता के कारण राजनेतिक और आशिक 
पुनर्निर्माण के लिए पालेमेण्ट की अ्योग्यता, मंत्रि-मंडल और नौकरशाही की 
शक्ति में वृद्धि, श्रार्थिक विषमता इत्यदि | गांधीजी के विचार से पश्चिम में 
प्रजातन्त्रवाद के सफल न होसकने का कारण इतना संस्थाओं की अ्रपूर्णता 
नहीं है जितना सिद्धान्तों की अपूर्णता है, विशेषरूप से हिंसा और असत्य 
की उपयोगिता सें विश्वास । 


यदि किसी समाज ने शुद्ध अहिंसा के द्वारा स्वतंत्रता प्राप्त की या 
जीवन के अहिंसक-सार्ग को श्रपना लिया तो जनतंत्रवादी राज्य के उपरोक्त 
दोष बहुत कम हो जायेंगे। समाज में संख्या और परिमाण पर नहीं 
बल्कि सेवा ओर बलिदान मे अभिव्यक्त होने वाली समता की भावना पर 
बहुत ज़ोर दिया जायगा । सन्‌ १६३४ में एक वक्तव्य में गांधीजी ने 
कहा था, “पश्चिम का लोकतंत्र अगर सर्वथा निष्फल नहीं हो गया 
है तो अग्नि-परीक्षा से तो वह गुज़र ही रहा है। क्‍यों न भारत लोकतंत्र 


१, हिन्द-स्वराज्य', पु० ३५-३६ 
२, “हिन्द-स्वराज्य', ए० ३७ 
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के सच्चे रूप को घिकसित करने का श्रेय प्राप्त के और उसकी सफ- 
लता को प्रत्यक्ष प्रकद करे १ भ्रष्टत और दंभ लोकतंत्र के अनिवार्य- 
परिणास नहीं होने चाहिये, यद्यपि आज यही बात देखने मे भरा रही है, न 
पहुसंख्यक का होना द्वी जनतंत्र की सच्ची कसौटी दै। थोड़े आदमियों द्वारा 
डन सब लोगों की श्राशा, महत्वाकांच्ाा तथा भावनाओं को प्रकट करना 
जिनका कि प्रतिनिधित्व करने का वह दाता करते हें, सच्चे लोकतंत्र के विपरीत 
नहीं है । मेरा विश्वास है कि लोकतंत्र का विकास वल-प्रयोग से नहीं दो 
सकता । ज्ोकत॑त्र का सच्चा भाव बाहर से नहीं, किन्तु भीतर से उत्पन्न 


दोता है ॥) है| 
निर्वाचन 


गांधीजी निर्वाचन और प्रतिनिधित्व के विरोधी नहीं थे । सन्‌ १६२९ 
में उन्होंने लिखा था, “'स्वराज्य से मेरा श्रर्थ है उन चयर्क स्त्री-पुरुषों की 
अधिकतस सख्या की निश्चित अनुमति हारा भारत का शासन जो भारत सें था 
तो उत्पन्न हों या बस गए हों, जिन्होंने शरीरभ्रम द्वारा राज्य की सेवा की हो 
झौर जिन्होंने मतदाताओं की सूची में श्रपना नाम दर्ज करवाने का कष्ट उठाया 
हो ।?* और, “यदि रुचरतंत्रता का जन्म अहिंसक रीति से हुआ तो (देश के) 
सभी भाग एक-दूसरे पर आश्रित होंगे और उस प्रतिनिधात्मक केन्द्रीय सरकार 
की श्राधीनता में पूरे सामजस्य के साथ काम फरेंगे जिसकी सत्ता का स्रोत 
होगा सम्सिक्षित भागों का विश्वास । केन्द्रीय शक्ति सथ् वयस्क स्त्री-पुरुषषों के 
सताधिकार पर आधारित दोगी और हस मताधिकार का प्रयोग करने वालों 
में श्रनुशासन भौर राजन तिक जानकारी होगी ।”?* 

यदि गाघीजी को अपने विवेक के अनुसार संविधान बनाने की स्वतंत्रता 
होती तो राज्य का शासन उन थोढ़े से प्रतिनिधियों के द्वाथ में होता जिनको 
जनता घुनती और दृटा सकती । प्रसुख रूप से अरह्विंसक राज्य में प्रतिनिधियों 
की संझया में कमी सुगम होगी क्योंकि आर्थिक भौर राजनैतिक सत्ता विकेद्वित 
होगी, राज्य के कर्ंघध्य सीमित होंगे ओर नागरिकों की इच्छा के आधार पर 
बने सप्छुदायों का महत्व उसी अल्ञपात में बढ़ जायगा । 


गोलमैज़ कांफ़ स में गांघीजी गाँव पंचायतों के द्वारा प्रतिनिधियों के 


१, कांग्रेस का इतिहास”, छु० ४६६ | 
२, य्‌० ड्०, भा० १, छ० इपपप-प६ | 
हे, ६०, १३-१०-४०, प० ३२० | 
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अ्रग्रत्यक्त चुनाव के पत्त में थे।' सन्‌:१६४२ सें भी उन्होंने इसी प्रकार की 
घुनाव-पद्धति का समथन किया-था । उनके अन्नुसार भारत के गांवों का संगठन 
वहां के; नागरिकों -की इच्छा के अजुसार होगा और उन सबको मत देने का 
अधिकार होगा.। यह गांव ज़िले का प्रबन्ध करनेवालों को चुनेंगे ओर इस 
चुनाव में प्रत्येक गाँव का एक सत-होमा। ज़िले के प्रतिनिधि प्रान्तीय 
प्रत्मनिधियों को; चुनेंगे और प्रांतीय प्रतिनिधि राष्ट्रपति का चुनाव करेंगे। 
राष्ट्रपति देश-का मुख्य. प्रशासक होगा । इस पद्धति से शक्ति का आम-इकाइयों 
में विकेद्रीकरण हो-जायगा । इन ग्राम्तों में नागरिक स्वेच्छा:से' सहयोग करेंगे 
और इससे वास्तविक झवतंत्रता उपजेगी ।'* इस अग्रत्यक्ष चुनाव को अजनतंत्र- 
वादी समसना भूल होगी |” उससे छुनावों की हिंसा, भ्रष्टता, घूसखोरी और 
उत्तेजना में कमी होगी और उसे विकंद्रीकरण ओर राज्य के सीमित कर्तव्यों 
की पृष्ठभूमि में रखकर ही' ठीक तरह से समझा जा सकता है। गोलसेज़ कांफ्रस 
में गांधीजी- विधान-संडल में साधारण सभा के अ्रतिरिक्त डच्चवर्गों के 
प्रतिनिधियों की सभा के और विशेष प्रतिनिधित्व के विरुद्ध थे क्‍योंकि ये 
दोनों भी बातें- अजनतंत्रवादी हैं।? 


चुनाव के उम्मीदवारों को आत्मसंयमी, निःस्वार्थ, योग्य और पूरी तरद्द 
ईमानदार होना चाहिए | उन्हें उस पदलोलुपता, श्रात्म-विज्ञापन, विरोधियों 
की बुराई करने श्रीर- मतदाताओं के मनोवेज्ञानिक शोषण से बचना चाहिए 
जो ञआ्राज' निर्वाचनों की विशेषताएं हैं। उम्प्तीदवार को चोट उसकी सेवा के 
फलस्वरूप मिलना चाहिए न कि प्रयत्नपूर्वक वोट मांगने से। सभी सार्वजनिक 
पदों को सेन्ना- को भावना से स्वीकार करना चाहिए और उनसे व्यक्तिगत 
लाभ- की ज़रा भी आशा नहीं होनी-चाहिए.। “यदि साधारण जीवन में अर 
२९-रू० की मासिक आय से: संतुष्ट-हे तो उसे मं॑न्नी बनने पर या पभ्रन्य 
कोई सरकारी पद ग्रहण करने पर २९० रु० की आशा करने का कोई 


१, (दि नेशन्स वाएस?, पृ० श्८ |) 


२. लुई फिशर, ऊपर उद्धुत, ए० ४४ और ८० । 
सत्याग्रही राज्य मे गाव का प्रबन्ध करने वाली पचायत के ५ मेबर होगे 
जिनका चुनाव प्रतिवर्ष गाव के वयस्क नर-नारियों द्वारा होगा | पंचायत 
समिलित व्यस्थापिका, कार्यपालिका, और न्यायालय होगी। गाव के जनतत्त्र 
का आधार होगा, व्यक्तिगत स्वातरूय, ओर गाव का शासन अहिंसा के 
नियम के अनुसार होगा | ह०, २६-७-४०, पृ० २३८ | 


३, “दि नेशन्स वाएस?, पु० १६-२० । 
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पधिफार नहीं है।”' सत्याग्रही स्वार्थ की नहीं जनद्दित की कामना करता है 
झोर उसे सिद्ध करने का प्रयत्न करता है। उसका सरकारी पद ग्रहण करना 
मनुष्य जाति के प्रति प्रेम और उसकी सेवा करने फी इच्छा का थयोतक है । 
जहा तक सत्याग्रद्दी का संबंध हैं, “मनुष्यों पर सत्ता का पूर्या रीति से मनुष्यों 
( की सेवा ) के लिए सत्ता में समावेश दो जाता दै ॥”* 

जहां तक मतदाताओं का सम्बन्ध है, गांधीजी के अनुसार, “मताधिकार 
के लिए श्ावश्यक योग्यता, संपत्ति या पद नहीं, शरीर-अम होना चाहिए. .« 
साक्षरता या संपत्ति की कसौटी ब्यर्थ साबित हुई है। शरीर-अ्रम से उन सब 
को अवसर मिलता है जो राज्य के द्वित में और शासन में भाग लेना चाहते 
हैं ।११३ शरीर श्रम पर आ्राधारित मताधिकार राजनीति में शरीर-अम के आदर्श 
का--जो मनुष्यों को स्वाचलम्पी और निडर बनाना चाहता है--प्रयोग है। 
यदि मतदाता इस आदर्श को समरूबवूमकर अपना ले तो राजनीतिज्ञ उनको 
अपने हाथ की कठपुततज्ञी न बना सकेंगे ।४ उसे अपनाने से जनता में सत्ता के 
दुरुपयोग का प्रतिरोध करने की क्षमता का विकास होगा और राज्य दो चर्गो में 
विभाजित द्वोने से बच जाएगा--एक तो शोषक, झवसरवादी शासकों का 


१, ह०, २-६-र३८, पू० २६२ | 

आदशवादी दृष्टिकोण से प्रत्येक व्यक्ति को शरीसश्रम द्वारा जीविका प्राप्त 
कर लेना चाहिए और सावजनिक क्तेव्यों का पालन विना वेतन के सेवा की 
भावना से करना चाहिए । किन्तु यह सुदूर भविष्य में ही संभव हो सकता 
है | वर्तमान परिस्थिति में गाधीजी इस बात के विरुद्ध थे कि सरकारी नौकरों 
का वेतन राष्ट्रीय आय के अनुपात की अपेक्षा अधिक हो। बुनियादी 
अधिकारों फे बारे में बराची काग्रेस के प्रस्ताव के अनुसार उच्चतम सरकारी 
अधिकारी को ५०० र० से अधिक वेतन नहीं मिलना चाहिए किंतु मूल्यों 
मे असाधारण वृद्धि के कारण उच्चतम वेतन की यह सीमा मूर्ल्यों में घृद्धि 
के अनुपात से अधिक बढ गई है। “लद॒न टाइम्स” ने एक बार पर्याप्त 
वेतन की परिभाषा यह की थी कि वेतन इतना पर्याप्त होना चाहिए कि 
किसी भी सार्वजनिक भावना रखने वाले व्यक्ति के किसी पद के स्वीकार करने 
में अड़चन न पढ़े किन्तु दूसरी ओर वेतन इतना अधिक भी न होना चाहिए 
कि उसके आकर्षण से व्यक्ति सावंजनिक जीवन में आरचें। देखिए ह०, 
७-प८-३७ | 

२. डबल्यू० ई० हार्किंग, 'मैन ऐड दि स्टेट!, ए० ३१६ | ' 

३, यं० इ०; भा० २, ए० ४२३४-३६ | न 

४, है०, २--१-३७, ० २७३ | | 
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छोटा-सा वर्ग और दूसरा निष्क्रिय, बिना सोचे आजा सानने वाले शासितों का 
घर्ग । धर 

गांधीजी की राय थी कि केवल उन्हींकी मतदाता बनने का 
अधिकार होना चाहिए जिनकी अवस्था १८ वर्ष से अधिक और €० वर्ष से 
कम द्ो।" पचास वर्ष से अधिक अवस्था के व्यक्तियों के हाथ में 
राजनैतिक शक्ति न होगी, उनका केवल्न नेतिक प्रभाव होगा । 

बहुमत और अल्पमत 

अहिंसक क्रांति से स्थापित राज्य आध्यात्मिक जनतन्त्र होगा। इस 
जनतँत्र में साधारण रीति से निर्णय बहुमत द्वारा हॉंगे, किंतु ऐसा सब 
परिस्थियों में नहीं दोगा । राज्य में किसी धमंविशेष या सांस्कृतिक ससुदाय 
से संबन्धित माम्न्नों में निर्शय का अधिकार उसी समुदाय को होगा। 
आवश्यक सामलों- में श्रत्पमत के सतमेद्‌ की बहुमत उपेक्षा न करेगा बल्रि 
डसका बहुत ध्यान रखेगा । गांधीजी लिखते हैं, “अन्तरात्मा सम्बन्धी मामलों 
में बहुमत के नियम के लिए स्थान नहीं दे ।”* बहुमत के नियम पर सी।सत 
रूप से व्यवहार हो सकता है, अर्थात्‌ तफ़्सीली मामलों में व्यक्ति को बहुमत 
की बात सानना चाहिए। किन्तु बहुमत का निर्णत् चाहे जिस प्रकार हो डसे 
मान लेना दासता है। जनतन्त्र वड़ राज्य नहीं है जिसमें लोग भेड्टों की तरह 
कार्य करते हैं ।* “बहुमत का यद्द अथ नहीं कि वह एक व्यक्ति की भी राय 
को, यदि वह ठोक है, दुबा दे। एक उग्रक्ति की राय को यदि चह्द ढीक है बहुत्तों 
की राय की श्रपेत्ञा अधिक महत्व देना चाहिए । सच्चे जनतंत्र के सब॑ध में 
यह मेरा मत है।??* 

महत्वपूर्ण सिद्धान्तों से संबंध रखने चाले प्रश्नों में भिन्न राय वाले 
भ्रत्पमत को बहुमत की इच्छा को सानने को विवश करना अ्रद्विसा के विपरीत 
है और सत्याग्रही अह्पमत उसका प्रतिरोध फरेगा। ऐसे मामलों में बहुमत 
और अल्पमत के लिए. एकसात्न सार्ग हे सममा-बुझाकर या रुवय॑ कष्ट-सहन 
द्वारा प्रतिपक्षी के सत-परिवर्तन का प्रयत्न करना । 


इस प्रकार अश्रहिंसक जनतंत्र में बहुमत के श्रस्थाचार के लिए स्थान न 
होगा । अ्पसत का सम्मान, जिस पर गांधीजी ज़ोर देते हैं, बहुमत की उदार- 
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हृटयता है।" दूसरी ओर अल्पम्त का कर्ंव्य है कि पद्द बहुमत के निर्णय 
को--जबतक वह उनकी नेतिक भावना के विरुद्ध न द्वो--माने, क्योंकि हसके 
विना सामाजिक जीवन श्रौर सामूद्दिक स्वराज्य असंभव है । 

गांधीजी के अनुसार राज्य का धस से कोई सम्धन्ध नहीं होना चाहिएु। 
धर्म व्यक्तिगत मामला है। यदि किसी राज्य के सब निवासी एक ही घमम के 
माननेवाले हैं तो भी राज्य को धार्मिक मामलों में हस्ततक्तेप नहीं करना 
चाहिए । सन्‌ १६४६ में उन्होंने कहा था, “यदि में अधिनायक होता दो धर्म 
और राज्य पृथक होते । घर्म मेरे लिए सब कुछ है। में उसके लिए जान दे 
दू'गा । लेकिन वद्द सेरा व्यक्तिगत मासला है। राज्य का उससे फोई संबंध 
नहीं है ।..... वह प्रत्येक का ध्यक्तिगत मामला है ।” राज्य के नियर्मो को 
साननेवाले नागरिक को बिना किसी रुकावट के किसी धर्म को स्वीकार करने 
की स्वतंत्रता होनी चाहिएु। राज्य को छिसी धार्मिक समुदाय की धन से 
सद्दायता भी नहीं करनी चाहिए । जो धार्मिक समुदाय अपने धर्म के प्रचार 
के लिए धन का प्रबन्ध नहीं कर सकता और राज्य का मुँह ताकता है वह 
सच्चे घमम से अ्रनभिज्ञ है | धार्मिक शिक्षा राज्य का नहीं धार्मिक समुदायों का 
कार्य्॑षेन्न है । राज्य के स्कूलों में केवल उन्हीं नेतिक सिद्धांतों की शिक्षा होनी 
चाहिए जो संसार के सब्र प्रमुख धर्मो को सामान्य रूप से मान्य हैं।* 


अहिंसक जनतंत्र उथ्वतम प्रकार का राज्य; है जिसकी सनुण्य कल्पना कर 
सका है। निस्संदेह इस प्रकार के राज्य की पूर्वमान्यता यह है कि मनुष्य 
अपने जीवन का नेतिक सिद्धानतों वे अज्ुुसार पुनर्निर्माण करे भर उसका 
जीवन चासना-प्रियता का नहीं समाज सेवा का जीवन हो। श्रहिंसक राज्य 
का अस्तित्व आदर्शों की एकता की इढ़ भावना के आधार पर ही संभव है 
भौर इस नेतिक वातावरण का विकास अहिसक मार्ग से ही हो सकता है । 


अल्पतम राज्यकाये 


राज्य साध्य नहीं एक साधनमात्र है। 'अह्िंसक राज्य का ध्येय है सब 
के अधिकतम हित की साधना । इस उद्देश्य से वह ब्यक्ति को विकास का 
अधिकतस अवसर देगा। लेकिय राज्य-हिंसा पर झ्राधारित है, निर्धनों का 
शोषण करता दै भ्ौर नागरिकों को कार्यविशेष के लिए ०दि आवश्यक दो 
ठो बल-प्रयोग द्वारा मजबूर करके उनके व्यक्तिगत स्वशासन या स्वराज्य का 
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सेत्र संकुच्ित करता है ।-इसलिए प्रमुख रीति से अहिंसक समाज में राज्य को 
कमम्सेक्स शासन करना चाहिए और कम-सेन्कस बल का प्रयोग करना 
चाहिए ।* जनता के नेतिक विकास के अ्रनुपात में उसे अपना शासन-का्य 
घटाने का प्रयत्न करना चाहिए 'जिससे अ्रन्त में राज्य का लोप हो जाय और 
स्वय॑-स॑ंचालित सुब्यवस्थित अराजकता की स्थापना हो जाय । 

राज्य के कम-से-कम शासन करने के बारे में गांधीजी लिखते हैं, 
“स्वशासन (स्वराज्य) का अर्थ है सरकारी नियन्त्रण से, सरकार विदेशी हो 
या राष्ट्रीय; 'स्वतन्त्र होने का अनवरत प्रयत्न। स्वराज्य-की सरकार एक 
शोचनीय स्थिति होगी यदि जनता जीवन की प्रत्येक बात की व्यवस्था के 
लिए उसके (सरकार के) सहारे रहे ।?२ “मैं मानता हूं कि कुछ ऐसी बातें 
है जो राजनैतिक शक्ति के बिना नहीं दो सकती, लेकिन बहुत सी और ऐसी 
बात हैं जो राजनेतिक शक्ति पर तनिक भी निर्भर नहीं हैं। इसीलिए थोरो 
के से-विचारक ने कहा है.कि, (वह सरकार सबसे अच्छी है जो कम-से-कम शासन 
करती है।' इसका अर्थ है कि जब जनता का राजनेतिक शक्ति पर अधिकार 
हो जायगा, तो जनता फी स्वतन्त्रता के साथ हस्तक्षेप कम-से-कम होगा । 
दूसरे शब्दों में वही राष्ट्र वास्तव में जनतन्न्नवादी है जो बिना राज्य के बहुत 
हंस्तक्षेप के-ही अपनो व्यचस्था सुचारु और कारगर रीति से कर लेता है । 
इस दुशा की अ्नुपस्थिति में सरकार का रूप नाममात्र के लिए ही जनतन्त्र- 
बादी हे |? 3 

यदि कोई राष्ट्र वीरों की अ्रहिंसा को श्रपनाले श्र अहिसक प्रतिरोध 
द्वारा अन्याय और शोषण को दूर करने की क्षमता आ्राप्त कर ले, तो 'कम-से- 
कस शासन? व्यवहाय हो जायगा, क्योंकि स्वतन्त्रता आंतरिक मेंतिक विकास 
के फलस्वरूप भ्राप्तःद्वीगी । स्वतन्न्नता की स्थापना के पूर्व की अहिंसऊ क्रांति 
में जनता को 'स्वेच्छापूवंक सहयोग करने की क्षमता प्राप्त हो जायगी और 'चह 
'यह सीख लेगी कि सामाजिक जीवन का संचालन किस 'प्रकार स्वेच्छा। पर 
श्राधारित समुदायों हारा हो सकता है । अ्रह्िंसक राज्य में जीवन सरल होगा 
शक्ति विकेन्द्रित होगी, वर्ग-संघष और युद्धवाद का अभाव होगा भौर इसलिए 
आधुनिक राज्य के बहुत से काय अनावश्यक हो जाय॑गे। इसके अतिरिक्त 
राज्य-कार्य का ओचित्य और परिमाण इस बात पर निर्भर है कि जनता 


अपेक्षाकृत भ्रधिक महत्व दूसरों के श्राक्रमणकारी कार्यो के विरुद्ध सुरक्षा को 
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*अर्थाद कानूनों द्वारा स्थापित शान्ति और छुम्यवस्था को, देती दे या कार्य 
करने की स्वतस्त्रता को । अरहिंसक राज्य में उपरोक्त श्राक्रमणकारी कार्यों की 
संख्या यहुत घट जायगी भ्रौर जनता उनको दूर करने दी अ्र्दिसक पद्धति को 
अपना चुकेगी | हस कारण भी राज्य का कार्य-ज्षेत्र संकुचित दो जायगा | 


राज्य कार्य क्रशः कस हो जायगा और स्वेच्छा पर आधारित 
समुदायों के दाथ में आ जायगा। किन्तु गांघीजी चरमचादी नहीं थे । वह 
प्रत्येक मामले का निर्णय उसके गुण-दोष के अनुसार करते थे भौर जिस बात 
में भी राज्यकार्य के जनद्वित में सहायक होने की सम्भावना हो घह राज्य में 
अविश्वास करते हुए भी उस राज्य-फार्य का स्वागत करते थे। इन कार्यों में 
राज्य का ध्येय होना चाहिए जनता की सेवा । जबतक उच्च वर्गों का ज्ञोप 
न हो जाय राज्य को उनके हित का भी वहां तक ध्यान रखना चाहिए जहां 
तक बह द्वित जन-साधारण के द्वित से मेल खाता है शोर उसके विरुद्ध 
नहीं है। गाधीजी इस बात पर ज़ोर देते थे कि जन-विरोधी दिदों में 
आवश्यक परिषरतन होना चाहिए और यदि यह असम्भव है तो उसे दवाना 
पाहिए ।॥* 

राज्य अपना कार्य कम-से-फम बल्न-प्रयोग द्वारा करेगा । इस अ्रध्याय 
के श्न्तिम भाग में इस यात का विवेचन है कि किस प्रकार अ्रहिंसक राज्य 
विदेशी आक्रमण का सामना करेगा । राज्य के अन्दर बत्न-प्रयोग की 
आवश्यकता अपराधों और दिंसक दंगों के सम्बन्ध में--जिनसे समाज का 
अस्तित्व संकट में पढ़ जाता दै--ह्ोती है । 


अपर।ध ओर जेल 


जैसा कि सातवें अध्याय के भ्रन्त में बताया जा चुका है, अपराध एक 
प्रकार का रोग है जिसका फाग्ण अधिकतर सामारेक दोष हैं। चोरों की 
अप्ठिंसा से सामाजिक, राजनेतिक और शआर्थिक संस्था््रों का खुधार हो जायगा 
और वह न्याय, समता और भ्रातृत्व पर आधारित हो जाय॑गी ।* सरकार “जनता 
के अधिकतम हित पर शआाधारित नेतिक सप्ता द्वारा शासन करेगी |”? ३ 
सामाजिक नेत्किता के दबाव से नागरिक आज की अपेक्षा कहीं श्रधिक 
सासाजिक कर्तव्य का स्वत: पालन करेंगे | सत्याअहदी नागरिक अपराधी के प्रत्ति 
अहिसक बर्ताव फरेगा पर्थात्‌ अपने जीवन को सुधार कर अपराधी को 
३, य० ३०, १७-६-१६३१ | 
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सुधारेगा ।* हस प्रकार अहिंसक राज्य में अपराध और बल फल 
जाय॑ँगे । १३४७ 


किन्तु अपराधों का लोप न होगा क्योंकि अह्िंसक राज्य के नागरिक 
आदर्श मनुष्य न होंगे। राज्य में कुछ समाज-विरोधी मनुष्य होंगे जो आत्म- 
संयम की कमी के कारण हिंसा का सहद्दारा लेंगे और क़ानुनों की अवज्ञा 
करेंगे। इस प्रकार क़ानून के विरुद्ध शराब बनाने का हवाला देते हुए गांधीजी 
ने एक यार लिखा था, ''कुछ-कुछ तो वह शायद अन्तिम दिन तक उसी प्रकार 
चलता रहेगा जेसे चोरी ।?* जब शअ्रद्िसक राज्य की स्थापना धोगी तब संभव 
है कि कुछ हिंसक संगठन अहिंसक सरकार के विनाश का प्रयत्न करें। गांधीजी 
के अनुसार “कोई भी सरकार बिना सावजनिक शान्ति को संकट में डाले ग़र- 
सरकारी सेनिक संगठनों को काय करने की शआआाज्ञा नहीं दे सकती ।” * 
सत्याग्रही राज्य अ्रपराधों को सहन न करेगा और न नागरिकों की स्वतन्त्रता फो 
अपराधयुक्त स्वच्छुन्दता में परिणत होने की आज्ञा देगा। अपराधों की उपेक्ता 
नहीं की जा सकती क्योंकि वह बातावरण को द्विसक बनाते हैं श्रौर सुब्यव स्थत 
समाज के विनाशक दें ओर “कोई भी सरकार जो सरकार कहलत्नाने के योग्य 
है विश्वद्धुल़वा को सहन न करेगी ॥?४ 


ब्यक्तिगत रूप से गांधीजी हिंसा करनेवालों को भी दंड देने के लिए 

जेल में रखने मे विश्वास नहीं करते थे ।४ वास्तव में वह ब्यक्तिगत या साव॑- 
जनिक अपराधों के लिए दुड-प्रथा में विश्वास नहीं करते थे ।* यदि व्यवस्था 
उनके हाथों में छोड़ दी जाती तो वह जेल्नों के दरवाज़े खोल देते और हत्या 
करनेवालों को भी छोड़ देते |" लेकिन ससाज की वतंमान परिस्थिति में यह 
अव्यवहाय श्रादर्श है। इसोलिये सन्‌ १६३७ में गांधीजी ने लिखा था, 
“व्यक्तिगत रूप से मुझे सभी अपराध के मामलों में जिनकी हम कल्पना कर 
सकते हैँ, दंड और दंड-सम्बन्धी रुकावटों से बचने का कोई सा्ग नहीं मिला 





१, ऊपर अध्याय ७ का अन्तिम भाग देखिए | 

२. ह०, ३१-७-३७, ४० ८६ 
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५. गाधी-अविन समभझोते के बाद गाधीजी का वक्तव्य, “हिस्टी शॉव दि 
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है ।” लेकिन उनके अनुसार|ढंड चालू रहेगा य््यपि घहद अहिंसक 'होगा।* 
अषहिंसक राज्य में अपराध तो होंगे, किन्तु किसी को अ्रपराधी न माना जायगा 
क्योंकि मनुष्य सभी अपराधों को, हत्या को -भी, एक प्रकार का रोग समझकर 
व्यवहार करेंगे।* 


सत्याग्रद्दी राज्य अपराधियों के प्रति कम-से>कस बल का प्रयोग करेगा। 
राज्य का उद्देश्य अपराधी से बदला लेना था दड के डर से अपराधों को 
रोकना नहीं होगा । यह दोनों उद्देश्य, जेसा कि बारबार जेल 'जाने 'धाले 
अपराधियों की बद्धी संख्या से सिद्ध होता है, अपराधी की सामाजिक-सृत्ति 
को कु'ठित करते हैं और समाज श्रौर अपराघी दोनों के 'लिए हानिकर हें। 
सत्याग्रद्दी राज्य में दंड का उद्देश्य द्वोगा अपराधी का सुधार । अहिंसक दँढ- 
विधि में अपराधी को आजकल की तरह ढराने-धमकाने, श्रपमानित करने 
भ्रौर यंत्रणा देने का स्थान न होगा.। श्रकट है कि रूत्यु-दंड का नो अहिंसा 
के विपरीत है अ्रन्त धो जायगा | अ्रह्विसक राज्य में महुष्य-हृस्या करने वाला 
अपराधी सुधार-शृद्द में सेज दिया जायगा और वहां उसे अपने को सुधारने 
का अवसर मिलेगा ।* गाघीजी के अ्रजुसार झत्यु-दश्ड और दूसरे प्रकार के 
दण्डों में परिमाणाव्मक द्वी नहीं ग्रुणात्मक भेद भी है। अन्य 'प्रकार के दण्ड 
रद किये जा सकते हैं और उस व्यक्ति को जिसको अनुचित दण्ड दिया गया 
है हर्जाना दिया जा सकता दे। “किन्तु एक बार मनुष्य के मारे जाने पर 
दण्ड न तो रद्द किया जा सकता -है न उसके लिये हर्जाना दिया जा सकता 
है [0४3 

सम्भवत. गांधीजी इस बाप्त के पक्ष में थे कि अपराधी के सुधार के 
लिए. सभी भ्रहिंसक मार्गों का उपयोग किया'जाय । उदाहरण के लिए, 
अपराधियों की मनोविज्ञ'न-विशेषज्ञों के द्वारा परीक्षा और चिक्त्सि होनी 
चाहिए, उन्हें डचित रीति से शिक्षा देनी-चाहिए और इस शिक्षा में किसी 
उत्पादक दसस्‍्तकारी की शिक्षा भी सम्मिल्त होनी चाहिये, अपराधी को 
अफ़सरों की देखरेख में आज़माइशी रिहईहि देने की विधि का प्रयोग होना 
चाहिए, अपराधियों की शिकायतों को दूर करने वी व्यवस्था! होनी चाहिए, 
ओऔर अपराधियों को जनतनन्‍्त्रवादी रीति से यथासम्भव रूय अपना प्रबन्ध 


ह०, २३-१०-३३, ४० रे०८। 
ह०, ११-४६, ह० ९८४ । 
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करने का अवसर देना 'चांहिए.। किन्तु गाँधीजी के अज्लुसार जेलों को और कैद 
रखने की प्रथा को चालू रखना चाहिए ।* 
सन्‌ १६४३७ ई० में जब कांग्रेस ने पहिली बार प्रांतों में शासन का भार 
सम्भाला तब गांधीजी का यह सुरूाव था कि जेलों को सुधार-ग्ृद्द और 
कारख़ानों में परिवर्तित कर दिया जाय-। वह दण्ड देने का स्थान और 
व्यय की मह न रह कर सुधार-गृह और स्वावत्म्बी दो जाय॑ । जेलो के सुधार 
के लिए गांधीजी ने सन्‌ १६२२ सें, जब वह क़ैदी थे, एक योजना बनाई 
थी । योजना यह थी कि “वह धन्घे जिनसे आय नहीं होती बन्द कर दिए 
जाय॑ | सभी जेलें कताई-छुनाई की संस्थाएं बन जाएँ। उनसे (जहां सम्भव 
'हो) कपास पेदा करने से लेकर अच्छे-ले-अच्छा कपड़ा बनाने तक का सब 
काम हो, . .क्रेदियों के साथ छणा के योग्य अपराधियों की तरह नहीं, दोष- 
युक्त व्यक्तियों की तरह वर्ताव हो । वार्डर क्रेंदियों के लिए श्रातंक का कारण 
न हों; बछ्कि जेल के अफ़सर उनके मित्र और शिक्षक हों । एक शनिवाय शर्ते 
यह है क्रि राज्य जेल मे उत्पन्न सब खादी लागत मूल्य पर ख़रीद.ले । यदि 
इससे अधिक खादी हो तो जनता उसे थोडे से अधिक मूल्य पर *ख़रीद सके 
जिसमें एक बिक्री-गोदाम चलाने का व्यय निकल आए ।??* गांधीजी को 
विश्वास था यदि उनके सुझावों के अचुसार काम हो तो जेलख़ाने गांवों से 
सम्बन्धित हो जाय॑, उनके द्वारा गांवों में खादी का सन्देश पहुंचे और छूटे 
हुए केदी राज्य के आदर्श नागरिक बन जाय॑ ।* 
खादी के साथ गांधीजी दूसरे धन्धे सी रखते । गांधीजी इतना तफ़सील 
की बातों पर ज़ोर नहीं देते जितना इस सिद्धान्त पर कि जेलख़ानों को समाज 
द्वारा अपराधियों से बदला लेने के साधन नहीं सानना चाहिए क्योंकि थपह 
बात ठो खयं॑ समाज की रोगावस्था का चिन्ह है। जेलख़ानों को सुधार- 
गृह, अस्पताल ओर सुकूल का मिश्रण समझना चाहिए. और उनका उद्देश्य 
होना चाहिए दोष-युक्त व्यक्तियों को अहिंसक जीवन-सार्ग की शिक्षा देना ।४ 
गांधीजी यह मानते हैं कि क़ेद करना एक प्रकार का दण्ड है, बल- 
प्रयोग है और शुद्ध अ्रहिंसा के विरुद्ध है ।। अहिसक जेल या अहिसक क़ैंद 
में उसी प्रकार का आन्तरिक विरोध है ,जेसे अहिंसक राज्य में । किंतु जेलख़ाना 
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राज्य और समाज के अनुकूल होगा और उसऊा उद्देश्य होगा बत्न-प्रयोग को 
अधिक-से-अधिक घटा देवा । 

श्रहिंसक राज्य सें आंतरिक दंगों की सझया में भी वहुत कमी दोगी । 
समुदायों में पारस्परिक सघर्षों के अवसर बहुत द्वी फम होंगे । इसके अतिरिक्त 
जनता दंगों से अ्रहिंसक रूप से निपटाने को क्षमता प्राप्त कर घुकेगी। गांधीजी 
लिखते हैं, “जबतक हम शुद्ध अहिंसा से ओत-प्रोत नहीं है, दम सम्भवतः 
अ्दिंसा द्वारा स्वराज्य नहीं प्राप्त कर सकते । हस तभी ( अश्रहिंसक रीति से ) 
सत्ता प्राप्त कर सकते हैं जब दमारा बहुमत हो, या दूसरे शब्दों में, जब्र जनता 
का विशाल बहुमत अहिंसा के नियम के अनुसार चलने को राजी दो । जब 
यह शुभ परिस्थिति भ्रा जायगी तब हिंसा की भावना का लगभग लोप हो 
घुकेगा भौर आंतरिक श्रशान्ति पर निय॑त्रण हो घुकेगा।” इस प्रकार 
भ्रद्विंसक राज्य सें सास्प्रदाधिक दंगों की भौर मज़दूरों-सम्बन्धी चिन्ताजनक 
धशान्ति की बहुत ही कम सम्भावना होगी, क्योंकि अ्रहिंसक बहुमत का 
प्रभाव इतना अधिक दोगा कि उसको समाज के प्रभ्रुख अशों का सम्मान 
प्राप्त हो गा ।" 


पुलिस और फ़ोज 


गांधीजो यद्द मानते हैं कि अ्रह्विंसक राज्य में भी पुलिस आवश्यक 
होगी ।* लेकिन वह पुलिस के वर्तमान हिंसक तरीकों को सुधार कर उसमें 
झ्रामूल परिवर्तन करना चाहते हैं | वह सत्याग्रद्दी राज्य के पुलिस के सिपाही 
में शांति-सेवा के स्वयं-सेवकों की सी योग्यता चाहते हैं। वह लिखते हैं, 
(किन्तु सेरी घारणा की पुलिस झ्राज की पुलिस से नितान्त भिन्न प्रकार की 
होगी । उसके सदस्प श्रहिंसा में विश्वास ऋरने वाले होंगे। वह जनता के 
स्वामी नहीं सेवक होंगे। जनता की स्वाभात्रिक प्रवृत्ति उनकी प्रत्येक प्रकार की 
सद्दायता देने की द्ोगी और पारस्परिक सहयोग द्वारा वह सुगमता से दंगों 
की--जिनकी स॑झिया लगातार घटती रद्देगी--व्यवस्था कर सकेंगे । पुलिस के 
पास हथियार होंगे, किन्तु उनका प्रयोग यदि कभी हुआ भी तो 
बहुत कम होगा | वास्तव में पुल्षिस के सिपाही सुधारक होंगे। और 
उनका पुलिस सम्बन्धी कार्य छुटेरों और डाकुओं तक सीमित द्ोगा (”?* 


१, ह०, १-६.४०, पृ० २६२ | ॥ 
२. य० इ०, भा० १, पएृ० र८४, ६४१ ओर १०८६; हू० १०-२-४०, ए० ४४१ 
ओर ६-३-४०, ४० ३१॥ 
३ ह०, १-६-४०, ४० २६४ । किशोरलाल मभुवाला के श्रनुसार “अपराधों 
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अहिंसक राज्य के नागरिक उचित आवश्यकता से अश्रधिक सम्पत्ति का उपयोग 
ट्रस्टी की भांति करेंगे । निजी सम्पत्ति के अ्रधिकार के अभाव के कारण छुटेरों 
भौर डाकुश्नों को संझुया में बहुत कमी हो जायगी । 

गांधीली पुलिस को हथियार रखने की श्राज्ञा देते हैं, क्योंकि उनका 
एक कर्तव्य होगा अपराध करनेवालों को जेलख़ानों सें अरद्विसक इलाज के 
लिए गिरफ़्तार करना । पुलिस कुछ दोष-चुक्त मनुष्यों को, उदाहरण के लिए 
हत्या करने पर तुले हुए पागल को, नियंत्रण में रखने के लिए शरीर-शक्ति 
का प्रयोग भी करेगी। हसी प्रकार गांधीजी अपराधों को रोकने के लिए 
भ्रश्नु-गेस सरीखे आइनिक उपकरणों के उपयोग के पज्ष में हैं।* 

पिछले युद्ध से पहिले प्रांतों में कांग्रेस सरकारों ने साम्प्रदायिक दूँगों 
श्र सज़दूरों से सम्बन्धित अ्रशांति को दबाने में शान्तिमय साधनों तक 
सीमित न रहकर पुलिस भौर फ़ौज का भी प्रयोग किया था। गांधीजी ने 
इसे ग्रतुच्ित बताया था और लिखा था, “जहाँ तक काम स-मन्त्रिमएडलों 
को पुलिस भौर फ़ौज का प्रयोग करने के लिये व्रिवश होना पढ़ा उसी परिमाण 
में मेरी राय में हमें ग्रपनी असफलता रुवीकार करना चाहिए ।??* वह पुलिस के 
नहीं उसके आधुनिक रूप के और नितांत हिंसक तरीक़ों के विरुद्ध थे। आज 
की पुलिस के बिना काम न चला सकना अ्रहिंसक साधनों द्वारा शक्ति पर 
अ्रधिकार रखने की क्षमता के अभाव का सूचक है । 

जहाँ तक फ्रोज का सम्बन्ध है सन्‌ १६३७ से पूर्व वह फ्रोज रखने के 
लिये तेयार थे? । किन्तु जब प्रान्तों में कांग्रे स-मन्त्रिमएडलों का शासन था तब 


को रोकना पुलिस का वास्तविक कतंव्य होना चाहिए | आजकल व्यावहारिक 
रूप में यह कर्तव्य है अपराधियों की देख-भाल करना और अपयध होने के 
वाद उनकी खोजना ओर गिरफ्तार करना |” देखिए, मश्न॒वाला, प्रैक्टिकल 
नान्‍्वायोलेन्स', पए० २१ । 

१, हु० ६-३-४०, ए० ३१ | श 

२, हू० ६ ३-७-४०, पृ० ६६७ | 

हे, य० इं०, भा० १, पृ० ६४१ और १०८६ ओर य० इं०, भा० २, 
पए० ६२४। गाधी-अर्विन संधि के दूसरे दिन उन्होंने पत्रकारों के साथ 
मुलाकात से इस प्रश्न के जवाब मे कि क्या वह इस बात की सम्भावना 
देखते थे कि जब 'पूर्ण-स्वराज्य! मिल जाय तो राष्ट्रीय-सेना हृठ ली जायगी, 
उन्होंने कह् था, 'सम्रदश के तोर पर उत्तर हैं, ह। लेकिन मेरा विचार 
ई मेरे जीवन-काल में मेरे लिये ऐसा देख सकना सम्मव न होगा । बिल्कुल 
सेना न रखने की स्थिति तक पहुँचने के लिये भारतीय राष्ट्र को कई युग 
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उन्होंने भान्तरिक शांति।की और नागंरिकता के 'अधिकारों की रक्षा के छिये 
फ्ौज्ञ के प्रयोग को अ्रजुचित ठहराया था।' उन' दिनों भ्रौर पिछले युद्ध 
के समय चह विदेशी आक्रमण से बचाव के साधन के 'रूप'में फ्रीज़ के निश्चित 
एप से विरुद्ध थे । 

नवम्बर १६४६ में बिहार के साम्प्रदायिक द॑गे के दिनों में प० जवाहरलाल 
नेहरू ने एक वक्तव्य में कहा था कि सरकार सास्प्रदायिक वर्बरता को दबाने के 
लिए यदि आवश्यकता हुईं तो दवाई जहाज्ञों से वम भी गिराएगी। लेकिन 
गांधीजी के अनुसार यह दंगों के दबाने का श्र॑ग्न ज्ञी तरीका था जिसका उपयौग 
देश की खतस्‍न्‍त्रता के लिए विनाशक द्ोगा । सन्‌ १६४६ में उन्होंने लिखा 
था, “सच्चे जनतन्त्र को क्सी भी प्रयोजन के लिए सेना पर आश्रित नहीं 
रहना चाहिए । सेनिक सहायता पर निभेर रहने वाला राज्य साममात्र का 
जनतन्त्र हो जायगा। सेनिक शक्ति मस्तिष्क के खतन्त्र विकास में याधा 
'डालती है । वह मनुष्य की आध्मा का विनाश करती है।”* ४ दिधपम्प्रर 
सन्‌ १३४५७ के प्रारथना-प्रवचन में उन्होंने कद्दा था, “झुमे विश्वास है कि अगर 
हिन्दुस्तान ने अपनी अर्दिसक शक्ति नहीं बढ़ाई तो न तो उसने अपने लिए 
कुछ पाया और न दुनिया के लिए । हिन्दुस्तान का फ़ौजीकरण होगा तो वह 
बरबाद होगा और दुनिया भी बरबाद होगी” ।? गाधीजी सदा, राष्ट्रीय सरकार 
के शासन में भी, श्रनिवाय सेनिक शिक्षा के विरुद्ध थे ।४ उनका मत था 'कि 
अहिंसक राज्य के प्रत्येक गांव को शभाव्म-रक्षा के बारे में स्वावजम्बी होना 
चाहिए । “मेरी घारणा की प्रत्येक ग्राम हकाई को उतना ही शक्तिशाली होना 


लग सकते हैं। सम्भव है कि मेरी श्रद्धा की कमी मेरी इस निराशावादिता 
का कारण हो | लेकिन में इस सम्भावना का निराकरण नहीं करता। बतंमान 
सामूहिक जाग्रति की और अहिंसा पर लोगो के दृढता से कायम रहने की-- ._ 
अपवादों को छोड़ दीजिये--किसे आशा थी और इस बात से मुझे निश्चित 
रूप से कुछ आशा होती है कि निक्ठ भविष्य में भारतीय नेता साहस के 
साथ यह कह सकेंगे कि अब उन्हें किसी सेना की आवश्यकता नहीं। असैनिक 
( आतरिक ) कार्यों के लिये पुलिस पर्याप्त समझी जानी चाहिये |” ५हिस्ट्री 
आब दि का््रेस”, प० ७६२, “काग्रेस का इतिहास”, प० २६१ | 

, ६०, २३-१०-३७, पृ० ३०८, सिविल लिबर्टोंज़', शीर्षक लेख | 

« हुं०; ६-६-४६, प० १७६ | 

ध्रार्थना प्रवचन”, वूसरा खण्ड, ए० १६७ । 

« अं० इ०, २४-६-२५ | 


_ इएण जे ० 
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चाहिए जिदना कि अधिकतम शक्तिशाली ।?* 

पुलिस और फ़ौज आधुनिक जनत॑त्र मे क़ानून के आवश्यक भद्ज माने 
जाते हैं । गांधीजी सत्याप्रद्दी राज्य में कानून के इन अजक्ञों के काट देने के पक्त 
में'थे । वह विशेषरूप से फ़ोज के विरुद्ध थे। यद्यपि पुलिस रहेगी पर उससें 
क्रांतिकारी परिवर्तत हो जायगा । यद्यपि गांधीजी बल्ष-प्रयोग के लिये कुछ 
परिस्थितियों में छूट देते थे, यह याद रखना चाहिए कि बल-प्रयोग का स्थान 
पृष्ठभूमि है; उसका प्रयोग तभी होगा जब अहिंसक साधनों क। उपयोग नहीं 
हो सकता । इस प्रकार गांघीजी अपराध ओर अशांति की हिंसा की अ्रपेक्षा 
सुधारक-दण्ड की हिंसा को कम हानिकर लमभझते थे। दण्ड के रूप में बल- 
प्रयोग अहिसा की अपूर्णता का नहीं मानवी अ्रपूर्णता का चिन्द है। पूर्ण रूप 
से अ्रहिंसक सनुष्य श्रपनी उच्च नेतिकत्ता के कारण हिंसा का प्रयोग न करेगा 
और हिंसा उसके लिये बेकार हो जायगी। उसकी श्रहिंसा सभी परिस्थितियों 
में पर्याप होगी ।* गांधीजी अल्पत्म अश्रहिंसा की छूट तो देते थे, किन्तु 
आदर्शावादी होने के नातेः घह अनुरोधपूर्वक कहते थे कि “वल्ल-प्रयोग किसी 
भो परिमाण मे श्रौर किसी भी परिस्थिति मे अन्लुचित है ।?३ 

न्याय 

राज्य न्याय सस्बन्धी कार्य भी करेगा। ग्रंघीजी के अनुसार यथासम्भव 
यह कार्य पंचायतों के--जिनके सदस्यो की नियुक्ति साधारण रीति-से किसी 
मामले से सम्बन्धित दोनों पक्त फरते हैं--हाथ में दे देना चाहिये। गांधीजी 
दक्षिण अफ्रीका में और भारत में वकालत कर चुक्े थे ओर उनको आधुनिक 
न्‍्याय-पद्धूति का और उसके दोषों का व्यक्तिगत अनुभव था। वह इस पद्धति 
के श्रोर वकीलों और जजों के कठोर आलोचक थे । वकील ओर जज ““चच्चेरे 
भाई हैं? श्र उनकी वकीलों की वहुत कुछ आलोचना जजों पर भी लागू है | 
“पकीलों का घंधा ऐसा दे जो उन्हें अनीति सिखलाता है... .. वकीतक तो 
आम ठौर पर रूगड़ों को दजाने के बजाय भौर बढ़ाने की सलाह देंगे 
वकीलों का स्वार्थ रूगडे यढ़ाने में ही है ।”* उनके अज्लुसार वकीलों को 
साधारण सज़दूरों से श्रधिक मेहनताना नहीं मिलना चाहिए। सन्‌ १६०८ में 
उन्होंने बताया था कि वकील भारत को एक और बहुत वढी ह्वानि पहुँचा रहे 
हैं। “हिन्दू-मुस्लिम रूगडों के बारे में जिन्हें थोढी-बहुत जानकारी है वे इस 
१, ह०, ४-८-४६, २४२ । 
२. ६०, ६-३-४०, ए० ३१ 
३, हिन्द-खराज्यः (अर ), पृ० ४८। 
४, 'हिन्द-खराज्या, पृ० ८८ | 
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घात को जानते हैं कि वे भ्क्सर वकीलों के हस्तक्षेप के कारण ही हुए हैं।?' 
उनका सबसे यद़ा अपराध यह था कि उन्होंने देश को अंग्रज्ञों के बन्धन में 
जक्ठ दिया था। बिना चकीलों के न तो अ्दाक्षतें कायम दो सकती थीं और 
न वे चल्ष सफती थीं भौर न बिना अ्रदालतों के अँग्रज्ञ राज्य कर सकते थे ।* 

जहाँ तक अ्रदालतों का सम्बन्ध है उनका मत है कि यह सममना भूल 
है कि अ्रदालतें लोगों की भत्राई के लिये क़ायम की गईं थीं । "जिन्हें भ्रपनी 
सत्ता क़ायम रखनी द्वो वे श्रदाज्तों की मारफ़्त ही तो लोगों को अपने बस में 
करते हैं। श्रगर लोग आपस में हो निउटलें तो तीसरा झ्रादमी उन पर अपनी 
सत्ता क़ाप्रस नदीं कर सकता ।” १ इस प्रकार अदालतों का उद्देश्य है उस 
सरकार की-- जिसकी वे प्रतिनिधि ऐ--सत्ता को स्थायित्व देता ।* इसके 
अतिरिक्त, “यह कौन क॒द्द सकता है कि तीसरे आदसी का फ़ेसला हमेशा ठीक 
ही होता दै। सच्ची यात क्‍या है यह तो दोनों पक्षवराले ही जानते हैं । यह 
तो हमारा भोलापन भ्ौर अज्ञान है नो हम यह मान लेते हैं कि हमारे पैसे 
लेकर यद्द तीसरा आदमी हमारा इन्साफ़ करता है ।?" जहाँ तक पअदाकषतों 
ने भ्रनेतिक (विदेशी ) सरकार की सत्ता को दृढ़ किया, उन्हें राष्ट्र की स्व॒तन्रता 
का साधन नहीं, वरन्‌ राष्ट्रीय-भावना के दमन का साधन कहना अश्रधिक 
डपयुक्त होगा । 

गांधीजी की यद्द ग्रालोचना बहुत-छुछ प्रत्येक आधुनिक राज्य की न्‍्याय- 
पद्धति पर लायू है। घ्यावहारिक दृष्टि से प्रायः सभी देशों में सुक्रदमेबाज़ी की 
लम्बी देर भ्रौर श्रनिश्चितता उसे एक प्रकार का जुश्रा बना देती हैं। प्रायः 
सभी देशों में वकील की क्षमता का मापदणद दे जज को भ्रम में ढाल देना, 
विवाद-अरुत विषय को विकृत कर देना, अर्थात्‌ अपने मवक्किल के लाम के 
लिये गलत तर्क को ठीक सिद्ध कर देना। प्रायः सनी देशों में न्‍्याय-पद्धति 
पिर्घनों के विक्द् घनिकों का, जनता के विरुद्ध शासक वर्गों का, पक्षपात करती 
है । पद्धति सत्य के प्रति भादर घथ देती है भौर छ्ोगों को सुक्रदसा त द्वारने 


१, हिन्द-स्वराज्यः, पृ० ६० | 
“हिन्द-स्व॒राज्य', धृ० ६०; 'हिन्द-स्वराज्यां ( भ्र ) ५० ४२ | 
(हिन्द-स्वराज्यो, पृ० ६१ | 
य० इ०, मा० १, प्ृ० २५१, एच० जे० लैस्की के इसी प्रकार के मत के 
लिये देखिये 'दि डेनजस श्रॉव बीहइग ए जेन्टिलमेन! में 'जूडीशल फक्शन! 
शीप॑क लेख | 
(हिन्द-स्वराज्यर पृ० ६१-६२ | 
६, यं० इं०, भा० १, प्ृ० ३४० | 
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के उद्देश्य से शपथ लेकर भी असत्यन्भाषण का प्रलोभन देती है । 


गांधीजी के अ्रनुसार न्याय-व्यवस्था सस्ती होनो चाहिए । श्रधिकतर 
मक्दर्मो में दोनों पत्तों को अपना ऋगद़ा पंचायत के हवाले करने को तरिचश 
करना चाहिए, और पंचायत का निर्णय, जबतक उसमें अ्रष्टता या क़ानून का 
दुरुपयोग न हो, श्न्तिस होना चाहिए । अपील कई बार नहीं होनी चाहिए । 
नज़ीरों को महत्व नहीं देना चाहिए और अदालतों की साधारण काय॑-प्रणाली 
को सुगम बना देना चाहिए ।* वकीलों का “कर्तव्य है फ़रीक़ैन में पढ़ी खाई 
को पाट देना ।?* आदर्शावादी दृष्टिकोण से चक्रीक्षों को अपनी जीविका के 
लिए किसी प्रकार के शरीर-श्रम पर अवलम्बित रहना चाहिए और जनता की 
मुफ़्त सेवा करना चाहिए । यदि पारिश्रनिक छेना दो हो तो शिक्षक, डाक्टर, 
चकील, व्यवसायी, भंगी आ्रादि सबके एक दिन के ईमानदारी के साथ किये 
गए कार्य का पारिश्रमिक बराबर ही होना चाहिए । *ै 

इस प्रकार गांघीजी राज्य के न्‍्याय-सम्बन्धी कार्य से श्रधिक-से-अ्रधिक 
कसी कर ठेंगे। श्रहिंसक राज्य में अपराधों और दंगों की संख्या बहुत घट 
जायगी । नागरिक प्रायः अदालतों में न जाकर अपने मंगढ़े पारस्परिक 
समझोतों द्वारा या शेरसरकारी पंचायतों द्वारा निपथ लेंगे। उन थोड़े से 
मुक़्दर्मो में जो राज्य की अदालतों में श्रावंगे न्याय सस्ता होगा और दक्तता 
ओऔर शीघ्रता से होगा । 


सामाजिक-आध्िक व्यवस्था 


अर्डदिसक राज्य जनता की आर्थिक स्थिति को इसक्षिण समान बनाने का 
प्रयस्न करेगा जिससे सामाजिक न्‍्याथ शरीर आधिक स्वतन्त्रता स्थापित्त हो 
जाय॑। राज्य के कार्यक्षेत्र के सम्बन्ध में गांधीजी के विचारों को समझने के 
लिए अ्रहिंसक राज्य की सामाजिफ और भरार्थिक ब्यवस्था का सं॑त्षिप्त वर्णन 
झजुपयुक्त न द्ोगा । 

इस ज्षेत्र में अद्दिसक राज्य का साध्य होगा नागरिकों की नेतिक क्षमता 
के अजुसार राज्यरद्दित समाज की सरमाजिक और शआर्थिक व्यवस्था और उनके 
आझाधारभूत मूल्यों की ओर अग्रसर होना और उनको श्पनाने का प्रयस्न 
फरना । श्रहिंसक राज्य की स्थापना के पह्दिले ही सामाजिक समता की 
स्थापना हो जायगी, अस्पृश्यता का और जाति की रूढ़ियों का लोप हो 





१, यं० इं०, भा० २, १० ४३२६। 
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जायगा, श्रार्थिक जीवन में सादगी शञ्रा चुकी होगी भौर घरेलू धन्धे प्रसुख 
रीति से आर्थिक जीवन का आधार होंगे | 

सामाजिक जीवन में वर्गहीन समाज की सशोधित वर्णु-ब्यवस्था से 
अहिंसक राज्य की एक भिन्नता यह होगी कि सलुष्य अपनी प्राथमिक 
आवश्यकताओं के लिए पर्यात्ष शारीरिक श्रम करने के अतिरिक्त शारीरिक श्रौर 
बौद्धिक श्रस से कम्ता सकेंगे । अ्रहिंसक राज्य में शरीर-श्रम के नियम का आशिक 
पालन कठिन न होगा, क्योंकि मनुष्य सादगी के जीवन को श्रपना चुके होंगे। 
वद्द अ्रहिंसक प्रतिरोध-पद्ुति के प्रयोग में दक्ष होंगे, और इसलिए वर्तमान 
आवश्यकता से श्रधिक सम्पत्ति केवल टूरटी या संरक्षक की तरद्द ही रखी जा 
सकेगी । गाधीजी के शब्दों में, “प्राकृतिक रीति से, कुछु व्यक्तियों में श्रधिक 
कमाने की योग्यता होगी, कुछ में कम **ऐसे व्यक्ति (जो भ्रधिक कमाते हैं ) 
इस्टी की तरद्द रहेंगे। उसी भी दूसरी शर्त पर में बुद्धिमान को श्रधिक न 
कमाने दूगा। में उनकी बुद्धि पर रुकावर्टे न लगाऊगा, सेकिन (आवश्यकता 
से) अधिक कमाई के अ्धिकराश का उपयोग राज्य के हित के लिए करना 
होगा |”? ट्ूस्टीपन के सिद्धान्त का अर्थ यह है कि मलुप्य संपत्ति का उत्तर- 
दायित्व-विद्यीन स्त्रामी नहीं है, बल्कि ठसे अपनी संँपत्ति श्रौर शारीरिक और 
सानसिक शक्ति का उपयोग जन-हित के लिए करना चाहिए। यह सिद्धान्त 
हस विश्वास पर आधारित है कि मनुष्प स्वभाव से अच्छा भौर ऊद्धवंगामी 
है। दृस्टीशिप का सिद्धांत शोषण के अन्त करने के श्रद्धिंसक उपायों में से 
एक है। यह पिद्धांत आवश्यकता के अनुसार न्‍्याय्पूर्ण क़ानून बनाकर शोषण 
दूर करने के विरुद्ध नहीं दै,। गांधीजी का मत था कि राज्य को धनिकों पर 
भारी कर लगाना चाहिए । टूस्टी का उत्तराधिकारी नियुक्त करने में टूर्टो और 
राज्य, दोनों का, हाथ रहना चाहिए। अधिक कमाने वालों से दृस्टी का सा 
चर्ताव कराने के. क्षिपु गांधीजी केवल समसाने-बुकाने पर ही निर्भर न रहते । 
वह अ्दिंसक असहयोग का भी प्रयोग करने के पत्ष में थे । “कोई भी ब्यक्ति 
बिना सस्वन्धित व्यक्तियों के स्वेच्छा से दिये गए या बल्लपूर्वक लिए गए 
सहयोग।के धन संचित नहीं कर सकता ।”"* यद्दाँ यह याद रखना, चाहिए कि 
“निरपेक्ष दृस्टीपन यूक्लिढ के बिन्दु को परिभाषा की तरह कछपनात्मक हैं 
ओर उसी प्रकार: प्रप्नाप्य है। किन्तु यदि हम उसके लिए प्रयत्न करेंगे तो हस 
संखार में समता की स्थिति को स्थापित करने में किसी दूसरे मार्ग की अपेक्षा 
अधिक आगे बढ़ सकंगे |” * 


१ यें० इ०, २६-११-३१ |) 
२, निर्मलकुमार बोस, “स्ट्डीज इन,गाधीइज़म', पु० २०१ । 
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शरीर-भ्रम और अपरिग्रह के आदर्शों के आंशिक पालन के कारण 
अहिंसक राकप्र में-"राज्य-रहित सप्ताज फे विपरीत जिसकी विशेषता होगी 
सम वितरण या अ्रपरिप्रद की समता--घन का वितरण न्याययुक्त ( किन्तु 
असम ) होगा। दूसरे शब्दों में, व्यक्तियों की घन कमाने को योग्यता में सेद 
होने के कारण उनकी आधिक अचस्था में भी अ्रसमता होगी। किन्तु यह 
असमता उचित सीमा के अ्रन्दर रहेगी, क्‍योंकि यद्यपि महुष्य अपनी योग्यता 
के भ्रनुसार कमाते रहेंगे, पर श्रावश्यकता से अधिक सम्पत्ति का उपयोग 
समाज के द्वित के लिए होगा । 


उत्पादन के जेन्न में अर्दिसक राज्य और राज्य-रहित समाज में यह 
अन्तर होगा कि अहिंसक राज्य में श्रावश्यक केन्द्रिव उत्पादन और भारी 
यातायात के साधन चालू रहेंगे । यद्यपि अर्दिसा का विकास केवल घरेलू 
उद्योगों और खावत्ञम्धी गाँवों के आधार पर दो सकता है, गांधीजी प्रमुख 
ध्यान मनुष्य को देते हैं।* वह विकासगति को ज़बरदस्ती तेज्ञ वरने मे 
विश्वास नहीं करते । केन्द्रित उत्पादन और याताय'त के भारी साधन नेतिक 
जीवन के सदायऊ नहीं हैं, उसमे रुकावर्टे डालते हैं । किन्तु गांधीजी इस बात 
फो जानते थे कि लोगों को यातायात के आधुनिक साधन। को श्रौर सावंजनिक 
उपयोगिता के ऐसे कार्य के लिए, जो मलुप्य के श्रम द्वारा नही हो सकते, भारी 
मशीनों को छोड़ देने में कठिनता सलूम होती है। इसलिए यदि मनुष्य 
“ड्य्योगंकरण से बचना सीख सर्क” तो गाधीजी को भाप झोर बिऊली के प्रयोग 
में कोई आपत्ति न होगी ।* *“उद्योगीकरण” से गांधीजी का अथ है केन्द्धित 
उत्पादन और मुनाफे की भावना | इस प्रकार यद्यपि गांत्रीजी अल्पतम केन्द्रित 
उत्पादन की छूट देते हैं वह उसकी सुनाफ्रे की सावना को दूर कर 
देते हैं । 

अहिंसक राज्य मे अ्रघश्यक केन्द्रीय उत्पादन के साधनों के व्यक्तिगत 
संपत्ति होने में गाघीजी को कोई आपत्ति नहीं दशर्देकि पूँजीपति मज़दूरों को 
अपनी संपत्ति के हिस्सेदार घनालें और मज़दूर भर पूजोपति दोनों एक 
दूसरे के ट्रस्टी की तरह भौर उपभोक्ताओं के ट्रस्टो की तरह व्यवहार करें % 
ऐसा न हो सकने पर वह उस्पादन के साधनों पर राज्य के स्वामिध्तर के पक्ष 
में हैं। उनन्‍्दोंने सन्‌ १६२४ में कद्दा था कि हन राज्य के कारख़ानों को, जिनका 
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राष्ट्रीयररण हो गया है, “अधिकतम झाकंक और प्रादुर्श दशा में, सुनाफ़े 
के लिए नहीं, मलुप्यता के द्वित के लिए, काम करना चाहिए। उ्द्दश्य 
होना चाहिए ब्यक्ति के श्रम को कम करना; और प्रेरक-हेतु क्लोभ नहीं 
मानवतावादी विचार ।?* गाधीजी को अब यह सिद्धांत मान्य है कि राज्य के 
कारख़ानों के प्रबन्ध में मज़दूरों को अपने चुने हुए प्रतिनिधियों द्वारा भाग 
लेने का अधिकार होना चाहिए और सरकार और मज़दूरों के प्रतिनिधियों का 
प्रथन्ध में बराबर भाग होना चाहिए। किन्तु यथासस्मव गांधीजी केन्द्रित 
उत्पादन से और बढी मशीनों के प्रयोग से बचना चाहते हैं क्‍योंकि इनसे 
लाम की अपेक्षा ख़तरा कहीं श्रधिक हैं ।* यह भी याद रखना चाहिए कि 
वह खाने और कपडे की-सी प्राथमिक आवश्यकताओं की वस्तुओं के बढ़ी 
मशीनों द्वारा उत्पादन के भी विरुद्ध हैं। इनके उत्पादन के साधनों को 
जनसाधारण के नियन्त्रण मे होना चाहिए और उन साधनों को उसी प्रकार 
सुप्राप्य होता चाहिए जिस प्रकार पानी भौर द॒वा द्वोते हैं या उन्हें होना 
चाहिए ।* इस प्रकार के उत्पादन में भी जहाँतक गाँव स्थावलम्बी होने का 
उद्देश्य अपने सामने रखते हैं और वस्तुओं का उपभोग के ल्लिए उस्पादन 
करते हैं, न कि ब्यापार के लिए, वहां तक गांधीजी को उन गांवों द्वारा ऐसी 
आधुनिक मशीनों और औज्ञारों के उपयोग में कोई आपत्ति नहीं हैं जिनको 

वह बना सकते हैं और जिनका उपयोग करने के लिए वह काफ़ी सम्पन्न हैं । 


१. य० हं०, भा० २, पृ०११३०। 

२, गाधीजी ने सन १६३६ में लिखा था, “(भाष, बिजली इत्यादि की) शक्ति 
से चलने वाली मशीनों द्वारा बड़े पैमाने पर उत्पादन, जब उस पर राज्य 
का भी स्वामित्व होता है, किसी प्र4र लामप्रद न होगा ।? (ह०, १६-५-३६, 
० १११) बहुत से पश्चिस के विचारक बढ़ी मशीनों के खतरों के सम्बन्ध 
मे गाधीजी से सहमत हैं। बड़ी मशीनों के पक्ष और विपक्ष के तको के 
अध्ययन के बाद स्टुअट चेज़ इस निष्कर्ष पर पहुचे हैं कि मशीनों से 
ससार को सुख की अपेक्षा दुःख अधिक मिलता है । देखिए चेज, 'मेन ऐंड 
मशीन्स', आऋ० १८ और १६। टेक्निक्स ऐंड सिविलीजेशन! नाम 
की पुस्तक में लुई ममफड्ड का मत्त है कि सामाजिक जीवन की प्रोढता 
का फल होगा मशीनों की बेकारी ओर पुरानी मशीनों का स्थान लेंगी 
अपेक्षाकृत छोटी और तेज मशीनें जो खानों, युद्ध-क्षेत्र और मिलों के 
प्रयोजन के नहीं जीवन के विधायक वातावरण के प्रयोजन के अनुरूप होंगी। 


३, य० ३०, भा० हे, पृ० ६२४ | 


अहिसक राज्य का. संगठेन ३६ 


केबल इन उपकरणों का उपयोग दूसरों के शोषण के साधने की तरह नहीं 
होना चाहिए ।' इस प्रकार प्रह विकेन्द्रित आम-उद्योगों के उपयुक्त आधुनिक 
यन्त्र सम्बन्धी सुविधाओं के विरुद्ध नहीं है । उदाहरण के लिए.यदि गाँव मे 
बिजली उपलब्ध हो और ग्राम-निवासी उसकी सद्दायता से अपने औज्ञा। 
चलावें, तो कोई हानि नहीं । “किन्तु उस अ्रवस्था में या तो आस का या राज्य 
के। बिजली-घरों पर उसी प्रकार स्वामित्व होगा जिस प्रकार चरागाहों पर 
होता है ॥!?९ 


ज़मींदारी-प्रथा के बारे में गांधीजी केवल उसी अत्रस्था में क़ानून हवारा 
ज़मींदारी छीनने के पक्ष में थे जब ज़मींदार किसानों के टूस्टी की तरद्द 
व्यवहार करने में और अपने और किसानों के बीच असमता को दूर करने में 
असफल हों । गांधीजी का यह भी विश्वास था कि “किसी भी मनुप्य के पास 
उससे अधिक ज़मीन नहीं होनी चाहिए जितनी उसके सम्मानपूर्ण जीवन- 
'यापन के लिए ज़रूरी है ।”* गांधीजी' का मत था कि'पशु-पालन ओर कृषि- 
कार्य व्यक्तिगत प्रयास पर नहीं सहकारी प्रयास पर आधारित होना चाहिए।४ 


स॑ज्षेप में गांधीजी उत्पादन के साधनों पर राज्य के स्वामित्व से व्यक्तियों 
के या स्वेच्छा पर श्राघारित समुदायों के ग़ेर्लरकारी स्वामित्व को तरजीह देते 
ये, बशर्ते कि ब्यक्ति श्रौर समुदाय या तो स्वेच्छा से या अहिसक असहयोग 
के दबाव से दृस्टी का-सा व्यवहार करें । इस तरजीह का कारण है यह भय 
कि राज्य आवश्यकता से अ्रधिक शरीर-शक्ति का प्रयोग करेगा | ऊफिन्‍्तु यदि 
उत्पादन के साधनों के गे रसरकारी स्वामी टूस्टी की तरह वर्ताव करने से असफल 
हों, तो गांधीजी आवश्यकतानुसार, स॑ँपत्ति की ज्ञब्ती के साथ या उसके 
बिना ही, राज्य के स्वामित्व के समर्थक थे। अनिवार्य होने पर राज्य को 
मनुष्यों की संपत्ति को कम-से-कम शरीर-शर्क्तिं के प्रयोग द्वारा लेना 
चाहिए ।* ५ | हे 


अहिंसक राज्य के सामाजिक-आर्थिक संगठन से प्रकट है कि इस क्षेत्र 
में जनता में सामाजिक समता और आर्थिक न्याय की स्थापना से राज्य के 
कार्य की क्‍या महत्ता होगी । रज्य घरेलू उद्योग-धन्धों को प्रोत्साहन ढेगा । 
१, ह०, २६-८-२३६, ए० २२६ | 
« ६०, २२-६-३२, प० १४६ | 
« हैं०, १०-४-४०, पृ० ६७ | 
« ६०, ९५-२-४२, पृ० रे६। -, 
» ऊपर उद्धृत, 'स्ट्डीज इन गांधीइज्म”, ए० २०२। 
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8४० सर्बोद्यन्तत्त्व-दर्शन 


जनद्विवत की साथना से धह जंगलों, खनिज-पदार्थों, शक्ति-साघनों और 
यातायात के साधनों पर नियन्त्रण रखेगा । हो सकता है कि ज़मीदार और 
पू'जीपति टूस्टीपन के आदर्श को अपनाने में ग्रसफल रहें भौर जनता का 
स्वेच्छा पर आधारित प्रयास कारगर न हो, ऐसी हालत में राप्य ज़मीदारी की 
विभिन्न पद्धतियों का अन्त कर देगा और मज़दूरों के प्रतिनिधियों के साथ 
अनिवायं केन्द्रित उत्पादन को नियंत्रण में रखेगा और उसका प्रबन्ध करेगा।* 
एस प्रयोजन से राज्य, यदि शआ्रावश्यक हुआ तो कम-से-कम हिंसा के प्रयोग 
द्वारा सं+त्ति को ज़ब्त करेगा । 

यद्यपि गांघीजो राज्य की संपत्ति की ज़ब्ती के द्वारा भी थ्रार्थिक न्याय 
की स्थापना का कार्य सौंपने के पक्ष में थे, वास्तव में उनको राज्य-काय को 
उपयोगिता में अविश्वाप था और चह द्वस्टीपन को और ग्राम-समुदाय सरीखी 
छोटी हकाइयों के स्वामित्व को तरजीद देते थे । उनका यद्द भी विचार था कि 
राज्प की दिंसा की अपेक्षा रोर-सरकारों स्वामित्व की हिंसा कम हानिकारक 
है ।* कुछ भी हो, अर्दिसक राज्य की सुदृढ़ स्थापना हो चुकने पर और 
सामाजिक-पश्रार्थिक सं गठन में झाव्श्यक् परिवतेन हो चुकने पर, आर्थिक जीवन 
में स्व-संचाज्न बढ़ता जायगा और क्रमशः राज्य-कार्य की पश्रावश्यकता कम 
होती जायगी । 


क्र 

गाँधीजी कर-पद्धति में इस प्रकार सुधार कर देने के पक्ष में थे कि निर्धन 
मनुष्य का द्वित राज्य का प्राथमिक उद्देश्य हो ज्यय । ' सभी स्वस्थ टेक्सों को 
टेक्स देनेवाले के पास आवश्यक सेवापश्नों के रूप में दूसगुना होकर तज्लौटना 
चाहिए ।”?? जिनमें टेक्स देने को कम से-कम शक्ति है उनपर टेबस का भारी 
योर नहीं पढ़ना चाहिए। और न मनुदय की नैतिक, मानसिक और शारीरिक 
अष्टता पर ही टेक्स लगाना चाहिए । आधुनिक राज्य के प्रतिकूल अहिसक 
राज्य की आय का स्रोत दुगु ण और अनाचार न होंगे ।* श्रद्टिसक राज्य में 
श्राज के चलन के प्रतिकूल घुड़-दौद़ के जुए को क़ानून की रहा प्राप्त न होगी 
ओऔर राज्य को इस आय से कोई सरोकार न होगा। इसी प्रकार 
गांधीजी राज्य द्वारा भ्रष्टाचार-्तुर्न्‍ं को ज्ञाइसंस देकर कर उगाहने के भी 
विरुद्ध थे ।* जुए और अनाचार-ग॒हों के प्रति उचित नीति यह दै कि राज्य और 

१, ६०, २०-४-४०, ए० ६७ | 
२, ६०, २२-६-३५, ए० १४६, ऊपर उद्धत, स्ट्डीज़ इन गाधीइज्म?, ए० २०३। 

दे, ६०, ३१-७-३७, प० १६६ । 
४. है०, ४-घ८-र२े७ ४० २१३४ | 


अहिसक राज्य का संगठन २४१ 


दूसरे समुदाय जनमत को 5चार-कार्य द्वारा शिक्षित बन एं जिससे यह दुगु ण 
दूर हो जाये । 
मादक-बस्तु-निषेध 

इन्हीं नेतिक सिद्धान्तों के आधार पर राज्य मादुक-वस्तुश्रोक्ते टैक्स को 
बन्द कर दे गा। देश के ने तिक और आर्थिक हित के उद्देश्य से मादक-वस्तु-निषेध 
लगसग २६ वर्ष तक गांधीनी के रचनात्मक कार्य-क्रम के मुल्य भागों में से 
एक था। सन्‌ १६३७ ई० में जब कांग्रंस ने प्रांतों में शासन-भार संभाला, 
गांधीजी ने पूर्ण निबेध्र की तीत वर्ष की योजना देश के सामने रखी ।* लेकिन 
दूसरी बातों की तरद् यहाँ सी गांचीजी राज्य-कार्य के साथ-साथ शेरसरकारी 
प्रयस्नों पर भी ज़ोर देते थे । क़ानून द्वारा निषेघ, श्र्थात्‌ शराब और अन्य 
मादक वस्तुझ्रों की दुकानों को बन्द करना और इस प्रकार प्रल्लोभन 
को हटाना इस नीति का निषेघात्मक भाग था। इस नीति का विधायक भाग 
था राष्ट्र की एक प्रकार की प्रोढ़-शिक्षा श्र्थात्‌ शेरसरकारी समुदायों द्वारा 
सादक वस्तुओं के व्यसन में फसे व्यक्तियों के सुधार के उद्देश्य से सक्रिय- 
रूप से प्रचार । प्रचार में पूर्ण-रूप से शान्तिमय पिकेटिंग और व्यसन में पडे 
हुआ से निकट का व्यक्तिगत संपर्क भी समिलित हैं ।३ 

पश्ल्लि काँग्रेसी मंप्रि-संडलों के समय में गांधीजी के निषेध सम्बन्धी 
सिद्धन्तों की कटी आल्लोचना हुई थी। यह कहा गया था कि पूर्ण 
निषेध अ्रव्यवहाय था, उससे मादक-वस्तुओं की शरक्ानूनी बिक्ती और ख़रीद 
को प्रोत्साइन मिलेगा और सरकार की आय में बहुत कमी हो ज्ञने के कारण 
शिद्धा में भ्रौर दूसरे श्रावश्यक समाज-सेत्रा के कार्यों में रुकावट पढ़ेगी। 
गांधोजी सानते थे कि कुछ लोग क़ानून के पिरुद्ध मादक वस्तुओं की तेयारी 
में कगे रहेंगे किन्तु इस प्रकार तो चोरियां भी द्वोती रहेंगी । भौर इस कारण 
वह दो में से एक को सी लाइसेंस देकर क़ानूनी बनाने के विरुद्ध थे। उनके 
दृष्टिकोण से प्राथमिक सहत्व धन का नहीं महुंष्य का और उसके द्वित का 
है। दूपित धन का उपयोग करने की अपेक्षा वह इसे अधिक श्रयस्कर 
१, ६०, ४-८-२७; ४० २२३४-३५ | 
२, भारत के विभिन्न राज्यों में काग्रेस मंत्रि-मंडर्ला ने निषेध की नीति को 

स्वीकार किया है। बम्बई ओर मद्रास राज्यों में मादक-पस्तओं के पूर्ण 

निषेध की नीति कार्यान्वित हो गई हे। अन्य सर्ज्यो में भी पूर्ण निषेध के शीघ्र 

का्योन्वित होने की आशा है । 
३. ह०, १-७-३७, पृ० १६६ और ६-१०-३७, पृ० २६१ | 


लक संर्वोदय-तस्व-दर्शेन 


प्ानते है कि शिक्षा-ष्यय में कमी कर दी जाय, शिक्ता' को स्वारव॑लंबी बनाया 
वायु, सबग्प्रंकार की मितच्ययिता की जाय, सरकार की आय बढ़ाने के दूसरें 
साधनों का उपयोग किया जाय और श्रल्पकालीन कर्जे भी ले लिये जाँय ।" 
इसके अतिरिक्त आर्थिक दृष्टिकोण से भी राष्ट्र को .इस नीति से द्वानिन 
ग्रैगी । क्योंकि इस श्रधःपतनकारी टैक्‍स को हटा देने से मादक वस्तुश्रों को 
प्रयोग फरनेवाल्ा, अर्थात्‌ टेक्स देनेवाला, मादक वस्तुओं पर भ्रपवब्यय 
करने से बचेगा, और उसकी घन कमाने और घन का सदुपयोग करने की 
जमता बढ़ेगी। इस प्रकार राष्ट्र को महान्‌ आर्थिक ज्ञाभ होगा। इसके 
अतिरिक्त निषेध के नेतिक, मानस्लिर्र और शारीरिक ल्ञा्भों के महत्व को घन में 
शआकना असभव दे । 
जहाँ तक टव्सों का संबंध हे, गांधीजी रुपयों की अपेक्षा श्रम में टक्‍स 
देने को श्रधिक श्रेयस्कर मानते थे | “श्रम के रूप में थक्स देना राष्ट्र को शक्ति 
देता है। जहाँ मनुष्य स्वेच्छा से समाज-सेवा के लिये श्रम करते हैं, वहाँ घन- 
विनिसय अनावश्यक हो जाता है। टेक्स एकत्रित करमे और हिसाब रखने का 
श्रम बच जाता है। भौर परिणाम बधयपर ही श्च्छे द्वोते हैं।?* श्रम के रूप 
में टैक्स देने का यह भी अर्थ होता है कि टैक्स का उपयोग उसी स्थान के 
लिए होता है जहाँ से वह एकत्रित किया जाता है । 
शिक्षा 
राज्य का दूसरा महत्वपूर्ण कक्व्य होगा शिक्षा। गांधीजी ७ से १४ वर्ष के 
बच्चों के लिये प्रारंभिक शिक्षा को निःशुल्क और अनिवार्य कर देना चाहते थे । 
सन्‌ १६३७ में उन्होंने प्रारभिक शिक्षा की एक नई योजना बनाई थी। इस 
ग्रौजना का स्रोत अहिंसा है, उसका उच् श्य है बच्चों को अहिंसास्मक सूर्यों की 
शिक्षा देना और वह उस श्रर्दिसक जनतंत्रवादी संसक्ृति का- जिसको विकसित 
करने का गाधीजी निरंतर प्रयास कर रहे थे -झ्रावश्यक भ्ग है । 
नई योजना की केन्द्रीय विशेषता है बच्चे की किसी उपयोगी उत्पादक 
दस्तकारी द्वारा शिक्षा और यह शरीर-श्रम के आदर्श का शिक्षा में प्रयोग है 4 
शिक्षा का माध्यम मातृ-साषा होना चाहिये। प्रांतीय भाषा के अतिरिक्त 
विद्यार्थी को राष्ट्रीय भाषा की शिक्षा भी मिज्ञनी चाहिये। मूलभूत “नेतिके 
'सिद्वान्तों की शिक्षा को भी उचित स्थान मिलना चाहिये | शिक्षा में दूसरे समी 
विषेयों और उत्पादक दस्तकारी का पारस्परिक संबध होना चाहिए । दुखकारी 
सीखेनेवाले विद्यार्थी के श्रम से' बनी वस्तुओं से उसकी शिक्षा का ब्यय वसूल 
९ ह०, ईप्ु८-३७, ० २२६ 
२ ह०, २५४-३-२६, पृ० ६५३ 
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हा जायगा, और शिक्षा, जीव्रेन और कार्य का पारस्परिक इसम्रुयोजून स॑बूत्नर 
विद्यार्थी के पूर्ण ब्यक्तित्व को विकसित करेगा। बुनियादी तालौम, विद्या भ्रिध्ा के 
परिवारों को भी प्रभावित करेगी । उत्पादक दस्तकारी की शिक्षा यन्त्रवत्‌ न 
होकर इस प्रकार दी जायगी कि विद्यार्थी प्रत्येक प्रक्रिया का प्रयोजन जाने। 
पाठ्य-क्रम में इस बात पर विशेष ध्यान रखा गया दे कि विद्यार्थी सकोरण, 
निराकरण-शील राष्ट्रीयवा की भावनाओं से बचें और संयुक्त मानवता के 
आदर्श को अपनाएँ। पाव्य-क्रम में मारतीय इतिहास शोर भूगोल की संसार 
के इतिहास और भूगोल की पृष्ठभूमि में शिक्षा की व्यवस्था है। 

गांधीजी के अनुसार छुनियादी शिक्षा जीवनकला की शिक्षा है। इसलिए 
शिक्षक भौर विद्यार्थी दोनों को शिक्षण ओर अध्ययन के कार्य में ही उत्पादन में 
भाग लेना चाहिए और जीवन को शिक्षा के प्रारंभ से ही सपन्न बनाता 
चाहिये। गांधीजी के श्रजुलार साठ साल की बुनयादी शिक्ष। विद्याथियों को 
जीविका कमाने य्रोग्यग बना देगी और समाज से बेकारी दूर कर देगी । राज्य 
विद्यार्थियों के द्वारा बनी हुईं चीजों को निश्चित दामों में ख़रीदेगा ।* 


इस प्रकार स्कूल लगभग स्वावलम्बी होंगे और बच्चों के उत्पादक श्रम से 
उनकी शिक्षा का व्यय पूरा हो जायगा, पर राज्य के शिक्षा के सम्बन्ध में ठुछ 
महत्वपूर्ण कतंब्ध होंगे । वह संरक्षकों को बच्चों को स्कूल भेजने को मजबूर 
करेग।। स्कूलों की देख-भाल श्रोर उन्तका पथ-प्रदर्शन राज्य का उत्तरदायित्व 
होगा । वह रुकृल में बनी वस्तुश्रों की बिक्री का प्रबन्ध भी करेगा । बच्चों द्वारा 
बनी वस्तुओ्रों की आग्र ज़मीन, स्कूज-घर और शिक्षा-साधनों के लिए काफ़ी 
न॑ होगी और इनका ख़र्चा राज्य को या स्यूनिसिपल बोर्ड भ्रादि स्थानीय 
संस्थाओं को उठाना होगा | शिक्षा का ख़र्चा और भी कम हो सकता है यदि 
सरझार प्रत्येक नवयुवऊ के लिए. नोकरी के पहिले एक साल की शिक्षा-सेवा 
अनिवाय करदे ओर उसको देश की शआर्थिक स्थिति के अनुरूप भरणपोपण के 
लिए आवश्यक घन दे ।' 


गांधीजी की योजना के स्त्रावलंयन सम्बंधी सिद्धांत की कही श्रालोचना 
को गई है। लेकिन झार्थिक बचन के साथ-प्ताथ शिक्षा की उत्तमता भी इस 
योजना की विशेषता है। श्रगर कुछ स्कूल स्वावलंबी न भी दो सकें, हो 
सकता है कि शुरू में बहुत से न द्वो सक॑, तो भी उन्हें सितब्ययिता का ध्यान 
रहेगा। गांधीजी का मत था कि बुनियादी शिक्षा के सात चर्षों का 'भौसत 
१, ६०, ३०-१०-३७, पृ० ३२१ | 
२, ६०, २१-७-३७, पृ० १६८ औोर ३०-१०-३७, ए० ३२४ | 
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लेकर शिक्षा का श्राय और ब्यय बराबर होना चाहिए |।' इससे भारतन्से 
निर्धत देश को सहारा मिलेगा और यहां शिक्षा को देशब्यापी बनाने का भ्रही 
ध्याचहारिक सार्ग है। 

इससे अधिक गंभीर आपत्ति यह है कि जब यह योजना देश भर में चल 
झायमी तो शआ्रार्थिक जीवन का कुछ परिमाण में राष्ट्रीकरण करना होगा, 
क्योंकि राज्य पर चौदह साल तक के विद्यार्थियों की बनाई चीज़ों को बेचने 
का उत्तरदायित्व रहेंगा | लेकिन यद्र कार्य पिक्ेनिद्रित किया जा सकता दै और 
स्थानीय सस्थाओं को सॉपा जा सकता है। यह भी याद रखना चादिए कि 
यद्द राष्ट्री करण घरेलू धन्धों से सम्बन्धित होगा न कि केन्द्रित उत्पादन से । 

नई शिक्षा-्योजना का दस्तकारियों में क्गे हुए परिवारों के द्वित के 
साथ संघर्ष न होगा । नई शिक्षा उनके यश्चों को निकम्मे न बनाछर उनको 
अपने परिवार की अल्प आय में वृद्धि ऊरने की क्षमता देगी । शरीर-श्रम को 
मान्यता मिल्लेगी और इससे शरीर-श्रम करने वाल्नों की दैन्ियत में सुधार 
होगा। नई शिक्षा द्वारा सिद्रात और व्यवहार का, धन्धों और साहिस्य का 
और कारीगरों और विद्यार्थियों का श्रन्तर घटेगा | 


राजनेतिक दृष्टि फोण से नई शिक्षा द्वारा सामाजिक सम्बन्धों में क्रांतिकारी 
परिवर्तन होंगे । गाधीजी के अनुसार * वह ( नई शिक्षा ) शहर श्रौर गात्र के 
सम्बंध का सरयस्थ औझौर नेतिक आधार बनेगी भ्रौर इस प्रकार आाज की 
सामाजिक असुरक्षित के और ज़हरीले वर्ग-सम्बंधों के घुरे-से-बुरे दोषों को 
बहुत कुछ निमू जल कर देगी । वह हमारे गांवों के बढ़ते हुए दास को रोकेगी 
और ऐसी न्थायपूर्ण समाज-व्यवस्था की नींत्र डालेगी जिसमें श्रमीरों भौर 
शरीयों का अस्वाभाविक भेद न होगा और प्रत्येक को भरण-पोषण के लिए 
पर्याध् आय श्र स्वतंत्रता के अधिकार की निश्चितता होगी और यह सब हो 
जायगा बिना वर्गयुद्धू बी भयावह घटनाओं के था भारत से बढ़े प्रायद्वीप के 
यंत्रीव रण में होने वाले बड़े पेसाते पर धन व्यय के । और न उसमें विदेशों से 
आए यंत्रों पर झौर यश्र-शास्तियों की दक्षता पर बेबी से निर्भर रहना पढ़ेगा । 
अन्त में, बढ़े विशेषज्ञों की दक्षता की आवश्यकता को घटाकर बह (शिक्षा) 
जनता को ही अपना भाग्य-निर्णायक बना देगी ??* संजलेप में, मई योजना 
शोषण और सामाजिक या वर्ग-सम्बंधी हुं षो से सुक्त, स्वावलंबी, अदिसक, 
जनतन्त्रवादी समाज ब्यवस्था की ओर महत्वपूर्ण फ़द्म दै। 


१. ६०, २४-८-४६, ए० रे८३ । 
३, ६०, ६-१०-१६३७, प० २६३॥। 
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बुनियादी शिक्षा का प्रयोग पिछले बारद् वर्षों से होता रहा है । सारत 
के बहुत से राज में वह चालू दै। जहां कहीं प्रयोग व्यवस्थित रूप से चला 
है वहां विद्यार्थियों का व्यक्तिगत रूप में और समाज के उपयोदी सदस्यों की 
हैसियत से स्वस्थ सर्वाद्नलीण विकास हुआ है । 


सेवाग्राम और कुछ श्रन्य स्थानों के घुनियादी स्कूलों को स्वावलस्यी 
बनाने का बढा प्रयत्न किया जा रद्दा है। सन्‌ १६४६-४६ से सेवाग्राम के 
बुनियादी स्कूल को कताई, बुनाई ओर बाग़बानी से प्राप्त धन शिक्षकों के 
वेतन के लिए काफ़ी था।' गांधीजी की योजना के बहुत से सिद्धांतों को 
भारत सरकार के केन्द्रीय सलाहकारी शिक्षा बोर्ड ने स्वीकार कर लिया था, 
यद्यपि उसने योजना के इस केन्द्रीय सिद्धांत को नहीं माना था फ्रि 
उत्पादक दुस्तकारी पर श्आधारित शिक्षा को स्वावलम्बी होना चाहिएु।'* 
ब्रहुत से राज्यों में--जहां गांधीजी की शिक्षा-योजना चालू है --डत्पादक 
दस्तकारी पर ज़ोर तो दिया जाता है पर वह शिक्षा का आधार नही है। 


खन्‌ १६४४ में गांधीजी के सुझाव के अज्लुलार बुनियादी शिक्षा का ज्षेत्र 
विस्तृत कर दिया गया । अब िन्‍्दुस्तानी तालीमी संब का - जिसक्षा कार्य 
प्राथमिक ( प्रायमरी ) शिक्षा तक सीमित था-- उद्देश्य है सम्पूर्ण जीवन के 
लिऐ शरीर-श्रम ओर दस्तकारी पर आधारित शिक्षा-योज्चा तेयार करना । 
गांधीजी का मत था कि सम्पूर्ण शिक्षा स्व्रातलम्शी होनी चाहिए भर शिक्षा 
का साध्यम प्रांतीय भाषा दोनी चाहिए जिससे शिक्षा विद्यार्थी के व्‌ हम्ब को भरी 
प्रभावित कर सके । 


गांधीजी उच्च ( विश्वविद्याज्ञयों की ) शिक्षा में क्रांतिकारी परिवतन के 
पक्त में सी थे। उच्च शिक्षा को भी वातावरण के श्रनुकूल और स्वाव ल॑बो होना 
चाहिए और उसको उत्पादक दुस्तकारियों पर आधारित होना चार ए | उच्च 
शिक्षा वा उत्तरदाय्रित्व उनके मत से सरकार पर नहीं गेरसरकारी संस्थाओं 
ओर व्यक्तियों पर होना चाहिए । इंजीनियरिंग व्यावसायिक और व्यापारिक 
विद्य'्लयों का भार ब्यापारियों और औदग्रोगिक संस्थाओं को उठाना चाहिएु। 
कृषि, | ज्ञान, चिकित्सा ७रैर साहित्य और सामाजिक विज्ञानों के शिथि लयों 
कोया तो स्वावर्नंत्री होना चाहिए या दान पर धझाधारित होना चादिए | 





९, ६०, २-३-४७, पृ० ४८ । 


२, देखिए सेन्ट्रल ऐडवाइज़री बोर्ड ऑ्ॉव एजूकेशन की रिपोर्ट, 'पोस्टवार एजुक़ेशनल 
डेवलपमेंट आँव इण्डिया, अ० १। 


३४६ सर्वोदयं-तत्त्व-द्शंन 


राज्य के विश्वविद्यालय केवल परीक्षाओं का प्रबंध करेंगे और परीक्षाओं की 
फ़ीस द्वारा स्वावलस्थी रहेंगे ।* ह है * 

इस प्रकार राज्य के कार्यों के बारे में गांधीजी “कम्त-ते कम शासन”? के 
और कम-से-कम बल-प्रयोग के पक्ष में थे, यद्यपि वह कोरे मिद्धांतवादी नहीं 
थे । कुछ विशेष परिस्थितियों में वद्द संपत्ति के राज्य द्वारा ज्ब्त करने के हिमायती 
थे और देश-ब्यापी शिक्षा के लिए अनिवाय शिक्षा-सेवा अनिवाय शिक्षा, 
मादक-वस्तु-निषेध और आवश्यक केन्द्रित उत्पादन के राष्ट्रीयर॒ १ को उचित 
मानते थे । यह बल्ल-प्रयोग इस बात का चिन्ह है कि समाज द्वारा विकसित 
'अहिसा तात्कालिक व्यवस्था के लिए अरपर्याप्त है। गांधीजी इस बांत का काफ़ी 
बचाव रखने के पक्त में थे कि राज्य बहुत ज़्यादा हिंसा या बल का प्रयोग न करे । 
यह बचाव है विकेन्द्री करण, स्वेच्छा पर आधारित समुदायों का महस्व, राज्य 
का जनतत्रवादी संगठन और अटद्दविसक प्रतिरोध की दृढ़ परम्परा। 

गांधीजी की क्रम-से-क्म सरकार? का श्रर्थ वह नहीं जो पश्चिम में प्रायः 
किया जाता है पर्थात्‌ पुलिस द्वारा आन्तरिक और फ़ौज द्वारा बाह्म ख़तरों से 
रक्षा का विषेधात्मक कार्य। श्रहिंसक राज्य पश्चिम के व्यक्तिवादी विचारकों का 
पुलिस राज्य नहीं दहै। अद्ठिंसक राज्य में पुल्लिल और फौज का कम से-कम 
महत्व द्ोगा । इसके अतिरिक्त जनद्वित के लिए गांधीजओ राज्य द्वारा कुछ ऐसे 
कार्यों के करने के पक्त में थे जो समाजवादी और साम्यवादी सिद्धांतों के अज्लुसार 
गुक्तिंसंगत है। यह ऐसे कार्य है जिनमें ग़्रेरसरकारी व्यक्तियों या समुदायों की 
भ्रपेक्षा राज्य जनदित का भ्रधिक अ्रच्छा साधन दै । लेकिन गांधीजी के विचार 
मतो पश्चिम के ब्यक्तिवादियों से मित्रते हैंनसमाजवादियों और साम्यवादियों 
से,क्योंकि इनके विपरीत गांधीजी श्रहिंसक साधनों में, घरेलू धन्धों पर 
आधारित संस्कृति में, जीवन की सादगी में और विकेन्द्रीकरण में विश्वास 
करते थे । . 

कतेव्य ओर अधिकार 
, सत्ता के दुरुपयोग से बचाव का एक महत्वपूर्ण साधन है नागरिकता 

के अधिकार । लेकिन गांधीजी अधिकारों की अपेक्षा कर्तव्यों को बहुत अधिक 
महत्व देते थे । अधिकार भआआस्मालुभूति का अवसर हैं। आत्मानुभूति है दूसरों 
के साथ अपनी आध्यात्मिक एकता का उनकी सेवा करके और उनके प्रति 
अपने करतंव्य का पाज्न करके अनुभव करना । इस धरहद्द प्रस्येक श्रधिकार 
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अपने केत॑व्य को पालन करने का अधिकार है। गांधीजी के' शब्दों से, 
/४, ,, अपने कर्तव्य का पालन करने का अधिकार एकसात्र ऐसा मुक्यवान 
अधिकार है जिसके लिए मनुष्य जी सकता है भ्रौर सर सकता है। उसमें सभी 
उचित अ्रधिकारों का समावेश हैं ।”?* इसके श्रतिरिक्त यदि कोई अधिकार 
मांगा जाता है या मान लिया जाता है और अधिकार चाहनेवाले में सर्बंधित 
कर्तव्य के पालन की च्ञेमता नहीं होती, तो अधिकार का प्रयोजन लिछ नहीं 
(होता और अ्धिक्रार की रक्षा नहीं ही सकती । गांधीजी अपने अनुभव का 
वर्णन इन शब्दों में करते हैं, “युवा मनुष्य की तरह मैंने अधिकार जताने का 
प्रयत्न करके रहना प्रारम्भ किया और मैंने जल्द यह मालूम किया कि मेरा 
कोई भी अ्रधिकार नहीं था-- मेरी खी पर भी नहीं | इसलिये मैने अपनी खी, 
अपने बच्चों, दोस्तों, साथियों और समाज के प्रति अपने क्रतंब्य को जानना 
और उसका पालन करना शुरू कर दिया और थ्राज सुके यह मालूम होता दै 
कि शायद किसी भी जीवित मलुष्य की अपेक्षा जिसे में जानता हू मेरे 
'भधिकार अधिक हैं। यदि यह दावा बहुत बडा है तो में कहता हूँ कि में ऐसे 
किसी भी व्यक्ति को नहीं जानता जिसको झुझ से अधिक अधिकार प्राप्त हों ।”* 
उनके अ्रजुसार बहुत से जन॑तन्त्रवादी राज्यों मे मताधिकार जनता के लिए 
भार हो गया है क्योंकि वह अधिकार योग्यता प्राप्त करके नहीं, बल-प्रयोग या 
उसकी घमकी के द्वारा प्राप्त किया गया है ।* 
यदि कोई व्यक्ति किसी कतृच्य के पालन फी क्षमता प्राप्त करले, तो 
उससे स॑ज्ञग्न अधिकार अनिवार्य-छूप से प्राप्त हो जायगा । सबसे बढ़ा कतंव्य 
हद श्राव्मानुभूति, झर्थाव्‌ अहिंसक मूल्यों का विकास या वेयक्तिक स्व॒राज्य 
को प्राप्ति। इस प्रकार गांधीजी के अनुसार, ' हम केवल स्वय॑ कष्ट उठा कर 
ही स्वतन्त्र हो सकते हैं? ५; और - “किसी राष्ट्र का स्व॒राज्य व्यक्तियों के 
स्वराज्य का योग है ॥?५ “कोई भी कर्तव्य नही जो अनुरूप अधिकारों को 
जन्म न देता हो, और वही ठीक अधिकार हैं जिनका रजन कर्तव्य के उचित 
पालन से होता है। इसलिए सच्ची नागरिकता के अधिकार केवल उनको ही 
_मिलते . हैं जो अपने राज्य की सेन्रा करते हैं । और वही प्राप्त अधिकारों का 


१, ह०, २७-४-३६, छ० १४३ | मं विमिकिरल पर मिल हि 

२, एच० जी० वेह्स के मनुष्य के अधिकार सम्बन्धी तार का- गाधीजी का 
जवाब | ह०, १३-१०-१६४० , छू० ३२०८ 

३. 'हिन्द-स्वराज्य' (अं०), ए० ६१ | 

४. हिन्द स्व॒राज्य! (अं०), ४० ६४ । 

५, हिन्द-स्वराज्यः (अं०), पृ० ६४। 


३४८ सर्वोदिय-तत्त्व-द्शन 


समुचित प्रयोग भी कर सकते हैं ।?”'* काठियावराढ़ राजनेतिक काम्फ्रस 
(१६२९) के सभापति की दैसियत से झपने भाषण में उन्होंने कहा था, 
“अधिकार का सच्चा स्रोत दै कतेब्य, . .यदि हम सब अपने कतंब्यों का पान्नन 
करें तो अधिकारों को खोजने की ज़रूरत न पढ़ेगी । यदि कर्ठब्यों की उपेक्षा 
करके, हम अधिकारों के पीछे पढ़े', तो हमारी खोज स॒गतृष्णा की तरह न्यय 
होगी । जितना अधिक दस श्रधिकारों का पीछा करेंगे उतना ही अधिक वह 
हम से दूर धोंगे । इस शिक्षा को कृष्ण ने इन अमर शब्दों में कट सिया है : 
कर्म ही तेरा अधिकार है। फल को तू अलग ही रहने दे ।! कर्म कर्तब्य है; 
फल अधिकार है |” एक पन्न में उन्होंने छिखा था, “सभी अधिकार जिनके 
योग्य बनना है और जिनकी रप्या करना है श्रच्छी तरह पालन ३ए गए 
कर्तब्य से आते हैं . इसी मुलभूत उक्ति से शायद स््री-पुरुषषों के कत्यों की 
परिभाषा करना और प्रत्येक अधिकार को किसी ऐसे श्रनुरूप कर्तव्य से-- 
जिसका पह्चिले पालन होना चाहिए- सम्बन्धित करना काफ़ी आसान है।”? 

प्रकट दै कि गांधीनी, कुछ पश्चिम के राज्नेतिक विचारकों के भतिकूल, 
प्रधिकार शब्द का अयोग केवल राज्य के संदर्भ में दही नहीं, अधिक व्यापक 
अर्थ में, सामाजिक जीवन के प्रध्येक क्षेन्न के संदर्भ में करते हैं। कम-से-कम 
एक यार ठो उनन्‍दति इस शब्द का प्रयोग शरीर-शक्ति के श्र में भौ किया 
था । उन्होंने लिखा था, 'प्रध्येक को कूठ बोलने का और ग़ुदों की तरद 
ब्यवक्षार करने का अधिकार है। किन्तु इस प्रकार के झ्रधिकार का प्रयोग 
समाज और प्रयोग करनेवाले दोनों के लिए हानिकर है ।?* किन्तु साधारण 
रीति से इस शब्द का प्रयोग वह ब्यक्ति की आत्मानुभूति के किए झावश्यक 
कार्य की स्वतन्श्रता के भ्रथ में करते हैं । 

गांधीजी का सत है कि जितना अ्रधिक राज्य भ्रहिंसक होगा उतने दी 
्रथि # व्यक्ति के भ्धिकार दोंगे। उनके शब्दों में, असत्यपूर्णा और हिंसक 
साधनों का स्वाभाविक परिणाम दे विशेध को विरोतियों के घिनाश द्वारा 
हटाना। “इससे वेयक्तिक स्परतस्त्रता की वृद्धि नहीं दहोदी। केवल शुद्ध 
अहिंसक ब्यत्रस्था में ही वेग्रक्तिक स्वतन्न्नता पूर्णरूप स्रे विकसित हो 
सकते हद 774 
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किन्तु उनके अनुसार अधिकारों का स्जन राज्य या किसी दूसरे समुदाय 
द्वारा नहीं होता। झसे-जेसे व्यक्ति सत्य और श्रहिंसा की साधना द्वारा 
झधिकारों के लिए योग्यता का विकास करता है बेसे-वैसे उसको अधिकार 
मिक्षते जाते हैं। राज्य और सरकार केवल अधिकारों को मान लेते हैं। इस 
का अर्थ यह है कि मिक्न-भिन्न ब्यक्तियाँ के अधिकारों में उनकी नेतिक समता 
के अनुसार अन्तर होता है ।" प्रत्येक अधिकार के अनुरूप एक कतेंव्य तो 
होता ही है जिसके पालन करने से अधिकार मिलता है। यदि अ्रधिक/र पर 
झाकमण हो तो बचाव का उचित साधन सी दे । यद्द साधन है श्रदिंसक 
असहयोग ।* 


गांवीजी के अविष्ार-सम्बन्धी सिद्धान्त की विशेषता यह है कि वह 
ब्यक्ति की स्वार्थ॑तूलक प्रवृत्तियाँ पर नहीं समाज-सेवा पर ज़ोर देता दै। 
जेसा क्लि घद लिखते हैं, “जो ब्यक्ति क्त॑व्य-पालन के फलस्वरूप श्रधिकार 
प्राप्त करते हैं, वह उनका प्रयोग केवल समाज-से ग के लिए करते हैं, अपने 
लिए कभी नहीं करते ।? * उनका तिद्धान्त स्व्रावलम्बन पर भी ज़ोर देता है 
और इस बात की शिक्षा देता है कि नागरिकों को परिस्थितियों को अनुकूल 
बनाना चाहिये और अ्रघिकार न प्राप्त धोने का उत्तरदायित्व दूसरों पर नहीं 
स्त्रयँ अपने पर ररना चाहिणएु॥ इसके अतिरिक्त यदि नागरिक कत्ंव्य-पालन 
का महत्व जान ले तो सम्भवत्तः अपने अधिकारों का दुरुपयोग और दूसरों 
का शोषण न करंगे । 


अद्विसक राष्ट्रीयता 


यद्यपि अ्रहिंसक राज्य स्वतन्त्र होगा और उसकी राजनैतिक हैसियत 





१. “वह अधिकार जिनकी मिन्न-मित्र व्यक्ति उचित रीति से माग कर सकते है 
उनकी अलूग-अलग नेतिक प्रद्ृत्तियो और क्षमता के अनुसार भिन्न-भिन्र 
होगे । इस प्रक/र उस मनुष्य को, जिसने अपने प्रयत्नो से अपने चरित्र को 
बहुत उच्च बना लिया है, अपने साथी मनुष्यों से इतना सम्मान पाने का 
अधिकार है जितने की उचित माग करने का अधिकार उससे कम ईम,नदार 
पड़ोसी को नहीं हैं।” बिलोबी, 'एथिवल बेसिस आऑव पोलिटिकल श्रथारिटी', 
५० २४६-४७ | 

२, यं० ३०, २६-२-३१। 

३. ह०, २५.-३-३६, ध्ड | 


३४० “ “संब्रोदयन्तत्त्व-दशो ने." 


दूसरे राज्यों के साथ समता की होगी, लेकिन व्रिकेन्द्रीकरण पर आधारित 
सत्याग्रही राष्ट्रीयत निराकरणशील, भ्राक्रमणकारी या विनाशक नहीं हो 
सकती । इसके प्रतिकूल प्रह विधायक और सानवतावादी होगी ।'* इसके 
विधायक होने का कारण यह है कि अभिव्यक्ति की परिपूर्णता की और अग्नमसर 
होने के उसके साधन श्रहिंसक होंगे। इसके अतिरिक्त, अ्रहिंसक जनतंत्रवादी 
राष्ट्रीयता के श्रादुर्श के अज्ञुसार प्रत्येक देश को दूसरे देशों का शोषण करके 
नहीं, उन्तकी सेवा करफे श्रोर उनके लिये भआरत्म-बलिदान करके रहना सीखना 
चाहिए । हस प्रकार अ्र्दिसक राष्ट्रीयता स्वस्थ श्रन्तर्राष्रीयता की आवश्यक 
पूर्वमान्यता है। सन्‌ १६२४ में गांधीजी ने लिखा था, “राष्ट्रीयतावादी हुए 
बिना श्रन्तर्राष्टीयतावादी होना असम्मव है। ,. राष्ट्रीयतावाद बुराई नहीं है, 
बुराई है सकीणंता, स्वार्थपरता, निराकरणशीलता जो आधुनिक राष्ट्रों के व्रिष 
हैं भारतीय राष्ट्रीयता संपूर्ण सानव जाति की सेवा के लिये और लाभ के 
लिये भ्रपने को संग्रठित करना चाहती है और पूर्ण आत्म-प्रकाशन चाहती है।”* 
“इस अपने देश के लिये स्वतंन्नता चाद्दते हें किन्तु-दूसरों का शोषण करके या 
उनको हानि पहुँचा कर नहीं। में अपने देश की स्वत॑न्नता चाहता हूँ 
जिसमें दूसरे देश मेरे स्व॑त्र देश से कुछ सीख सके, जिसमें सेरे देश के साधन 
मानव-जाति के द्वित के लिये काम आ सके। देश को स्वतंत्र होना 
चाहिये जिसमें, अगर आवश्यक दो, तो वद्द ससार के लाभ के लिये मर सके । 
राष्ट्रीया की मेरी धारणा यह हैं कि मेरा देश इसलिये मर सके कि 
मानव-जाति जीवित रह सके । उसमें जाति-ह्ेष के लिये स्थान नहीं है ।”* 


चास्तव में सत्य और अहिंसा द्वारा राष्ट्रीयया की सफल्नता स्वय॑ मानव- 
जाति की मद्दानतम सेवा है । वह पराधीन जातियों को साम्राज्यचाद की 
विनाशक दासता से मुक्त कर देगी। गांधीजी के शब्दों में, “भारत के (अ्र्टिशा 
द्वारा) स्वतंत्र हो जाने का अ्र्थ होगा प्रत्येक राष्ट्र फ्रा स्वतंत्र हो जाना (९४ 
यदि पराधीनता भर शोषण घिश्व-शांति के लिये सबसे बढ़े संकट हैं, तो 
भारत की श्रद्चिसक राष्ट्रीयता शांति-स्थापना में अमुझ्य सद्दायता देगी। सन्‌ १६२४८ 
मे गांधीजी ने लिखा था, “भारत की स्वतंत्रता द्वारा में संसार की तथा- 


अल 





य० इ०५ मा० १, पृ० ६७३ | 

य० इ०, भा० २, प्० श्८६ध२ | 

महादेव देसाई, 'गाधीजी इन इडियन विलिजेज', पु० १७० । 

य० इं०, भा० ३, १० ५४६५ और गांधीजी का १७-४-१६४५४ का वक्तव्य | 
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अहिसक रीज्य- का संगठंन ट्र४ १ 


कृथित उमज़ोर जातियों को- पश्चिम के विनाशक शोषण से मुक्त करना चाहता 
छः १7+ 
अच्तरोष्ट्रीय्ता 

अ्रहिंसक राष्ट्रीयता निष्कर्ष है स्वदेशी के सिद्धान्त का जिसके अनुसार 
देश-चासी मनुष्य के निफटतस पढ़ोसी हैं ओर उनको डसकी सेवा पर पहिला 
अधिकार है।* अहिसक राष्ट्रीय आवश्यक रूप से नेतिक और केचल् प्रसंग 
से राजनेतिक है | वह साध्य नहीं, साधन-मात्र है--साधन भी केवल एक देश 
की ही भलाई का नहीं, बल्कि साववता की सेवा करने का और सब का अधिक 
तम हित साथने का भी । 

इस प्रकार राष्ट्रीय स्वतंत्रता से गांधीजी का अर्थ उस निरपेक्ष स्वत॑त्रता 
से नहीं जो स्वस्थ अन्तर्राष्ट्रीयता से मेल्ल नहीं खाती । उनके शब्दों में, “सेरी 
पूर्ण स्वराज्य की धारणा सब ( देशों ) से अलग स्वतंत्रता नहीं बल्कि स्वस्थ 
ओर सम्मानपूर्ण-रीति से एक ( देशों का ) दूसरे के सहारे रहना है ।”?* 
डनफा सठ है कि मानवता के जीवित रहने की यह आवश्यक शत है कि 
संसार की व्यवस्था विभिन्न देशों के प्रतिनिधियों के केन्द्रीय शासक-मण्डल के 
हाथ में हो ।४ 

किन्तु अन्तर्राष्ट्रीय संगठन की स्थापना राष्ट्रों की स्पेच्छा से और उसका 
संचालन अहिंसक मार्ग से होना चादिएण। सन्‌ १६३१ सें राष्ट्संध (लीग 

आँव नेशन्स) के बारे में भाषण देते हुए उन्होंने कहा था, “संघ से यह आशा 


१, यू० ३०, भा० ३, ए० ४४८। 

२, ऊपर अबव्याय ४ देखिये । 

३. यं० इं०, २६-३२ ३१। गाघधीजी के अनुसार स्वावलंबन उसी प्रकार मनुष्य 
का आदश है जिस प्रकार परस्पर आश्रित होना, क्योकि मनुष्य सामाजिक 
प्राणी है और समाज से परस्पर आश्रित होना उसे विश्व के साथ अपनी 
एकता की अनुभूति मे और अहंता को दबाने मे सहायक होता है। 

४. ह०, ८-६-४७, ४० १८४। गांधीजी इस बात के विरुद्ध थे कि उन राष्ट्रो 
में--जिनका बल-प्रयोग द्वारा निशस््रीकरण हुआ हो--अन्‍्तर्रपष्टीय सघ्र की 
सशस्त्र शान्ति? स्थापित हो । उनके अनुसार सशस्त्र अन्तराष्ट्रीय पुलिस 
रखना किसी तरह भी शान्ति का चिन्ह नही है । राष्ट्रों की समता और 
स्वतन्त्रता पर आधारित वास्तविक विश्व-शान्ति की स्थापना के लिए युद्ध 
ओर हिंसा में विश्वास का त्याग आवश्यक है। देखिये, गांघीजी का १७ 
अप्रैल, सन्‌ १६४५ का सन फ्रासिस्की कान्फ़ स पर वक्तव्य | 


सर्वोदय-तत्त्व-दर्शन 


ह्‌ 

छठी लाती है ऊि वह ( रूगड़े निपटाने के साधन की तरह ) युद्ध का स्थान छे 
तेसी क्षी २/अपनी शक्ति द्वारा उन राष्ट्रों में मध्यस्थता करेगी जिनमें आपस में 
फगड़े हों। लेकिन मुझे सदा यह लगा दै कि संध के पास ( अन्याय करने 
वालों के विरुद्ध ) आवश्यक साधन-श्यवस्था नहीं है | में श्रापको यद्द 
सुझाव देने का साहस करता हूँ कि वह साधन जिनको हमने भाग्त में 
अपनाया है राषट्संघ की-सी संस्था का ही नहीं, यक्तिकि पिश्वशांति के मद्दान 
द्वित को अपनानेवाली किपी भी स्वेच्छा पर प्राधारित संस्था या ससुदाय 
की श्रावश्वक साधन-व्यव्रस्था है ।??* अर्िंसक अन्तर्राष्ट्री : संस्था के किये यद 
आवश्यक है कि शस्त्रों को, और प्रमाणित अश्रधिकारों की रक्षा के लिये भी 
शक्ति प्रयोग को त्याग दिया जाय। “'प्रमाणित अधिकारों की रक्षा असभ्य 
श्र्थात्‌ हिंसक साथनों के प्रतिकूत्त उचित साधनों से होता चाहिए” *  सकक 

झन्तर्राष्रीय संघर्षों पर निय॑त्रण रखने के लिये वह श्रद्धिंसक राज्य की पुत्तिस 
या शान्ति-सेना से मिज्षते- नुल्नते ग्र्दिसक पुज्ञिस-दुल का स्वागत करते | 


सब देशों के निशस्प्नीकरण के प्रारम्भ होने से पू्व “किसी राष्ट्र को शस्त्रों 
को स्यागने का और बड़े जोखिम में पड़ने का साहस काना द्ोगा। उस राष्ट्र 
में श्रहिंसा का स्तर... स्वाभायिक रीति से दृतना उच्च होगा कि उसको 
सावभौम सम्मान प्राप्त होगा। उसके निर्णय अचूक होंगे, उसके न्थश्विय इढ़ 
दंगे, वीशतापूर्ण आःम-बलिदान की उसकी क्षमता मद्दान्‌ होगी और पवह 
( राष्ट्र ) उसी परिमाण में दूसरे राष्ट्रों के ( दित ) के क्षिये जीपित रद्दना 
चाद्देगा जिस परिमाण में अपने ( दित ) के किये ॥?? १ 


निशस्त्नीकरण और अ्रहिंसक अन्तर्राट्वरीय संगठन की सफलता के किए 
साम्राज्यवाद का निराकरण आवश्यक है। “अन्तर्राष्ट्रीय स॑ंध तभी (स्थापित) 
होगा, जय उसमें सम्मिलित सभी छोटे-बड़े राष्ट्र पूरो तरह स्वतंत्र होंगे। 
अहिंसा पर आ्राधारित समाज में छोटे से छोटा राज्य अनुभव करेगा कि 
वद्द ( मद्ृत्व में ) उतना दी बड़ा है जितना कि बड़े से-बड़ा |?“ इस प्रकार 
गांधीजी न्‍्यायोचित राजनेतिक और आर्थिक अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों वी स्थापना 
के और एक राज्य के दूसरे पर आधिपत्य के अन्त करने के पक्ष में थे । 


शारगा, 'गाघी', ४० ३२८६-६० पर उद्धृत । 

६०, १४-१०-३६, ४० ३०१ | 

यं6 इ०, मा० २, पृ० ८द८फ। 

ह०, ११-२-३६, ए० ८ और १४-१०-३६, पृ० ६३०१ [ 
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अहिसक राज्य 


साम्राज्यवाद के निराकरण के लिये यह आवश्यक है “कि बड़े राष्ट्र 
आवश्यकताओं और भौतिक उपकरणों की वृद्धि की इच्छा और प्रैंति 
को छोड़ द॑ । मु 
विदेशी नीति ओर रक्षा 


अहिंसक अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था के विकास में समय लगेगा। उसकी 
स्थापना के पहले अन्तर्राष्टीय अन्याय और आक्रमण हो सकते हैं। अहिंसक 
राज्य पर आक्रमण की अधिक सम्भावना नहीं शौर उसके लिये अद्दिंसक पदुति 
से श्रपना बचाब करना श्रासान होगा। अश्रहिंसक राज्य की ज्नत्तन्रवादी 
सामाजिक-आर्थिक व्यवस्था न्याय और समता पर श्राधारित होगी । इसलिये 
हल राज्य में श्रार्थिक शक्ति-सम्बन्धी उस संधर्ष का अभाव होगा जिसका 
परिणाम होता है साम्राज्यवाद और क्रांति। राज्य के आंतरिक जीवन की 
अहिंसा उसके बाह्य सम्बन्धों में भी प्रकट होगी। यदि भारत अहिसा को 
अपना सका तो वह अपने पडोसियों के साथ धनिष्टतम मित्रता का सम्बन्ध 
रखने का प्रयत्न करेगा--पड़ोसी शक्तिशाली हों या छोटे राष्ट्र ।' वह पूर्ण 
निशस्त्रीकरण के लिये ओर अहिंसक अन्तर्राष््रीय व्यवस्था की स्थापना के लिये 
प्रयत्न करेगा । उसकी अहिंसा पडोसियों की सद्भावना को जगाएगी ओर रक्षा 
के लिये वह अखिल विश्व की सद्भावना पर आश्वित होगा ।* 


यदि श्रहिंसक राज्य पर कभी आक्रमण हुआ भी तो अहिंसक बचाव 
आसान होगा। स्वतंत्रता प्राप्त करने के लिये गांधीजी द्वारा प्रयुक्त सत्याग्रही 
प्रतिरोध-पद्धति का उपयोग आवश्यक परिवर्तनों के साथ बाह्य आक्रमयणों के 
विरुद्ध भी होगा। गांधीजी के शब्दों में,'“अद्विंसक मजुष्य था समाज बाहरी आक्र- 
मणों की आशा ओर उनके लिने प्रबन्ध नहीं करता। इसके प्रतिकूल ऐसा मनुष्य 
था समाज दृढ़ता से विश्वास करता है कि कोई भी उनके साथ मूगढ़ा न करेगा। 
यदि चुरी-से-छुरी बात होती (आक्रमण द्ोता) है, तो अ्रहिंसा के लिये दो मार्ग 
हैं। अधिकार समर्पण कर देना लेकिन आक्रमणकारी के साथ श्रसहयोग करना। 
इस प्रकार सान लींजिये कि नीरोर का आधुनिक संस्करण भारत पर आक्रमण 
कर दे, तो राज्य के प्रतिनिधि उसको ( देश के ) अ्रन्द्र चले आने दंगे लेकिन 
उसे बता देंगे कि जनता से ज़रा भी सहायता न मिलेगी। वह ( जनता ) 
आधीनता मानने की अपेक्ता मौत को तरजीह देगी। दूसरा रास्ता होगा 

९, हैू०, २०-४-४०, ४० ६६। 

२, ह०, १०-२-४०, पृ० ४४१ । 
३. प्राचीन यूरोप का एक अत्याचारी शासक । 


गा 
* 

हर 
| 
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अर्हिंसक पद्धति में शिक्षित जनता द्वारा अहिंसक प्रतिरोध । झ्राक्मणकारी की 
तोषों को जमता निशद्य अपने आपको ( तोपों की ) खाद्य-सामझी की तरह 
अ्र्पण कर देगी । दोनों हालतों में मृत्नभूत विश्वास यह द्वोगा कि नीरो भी 
हृदयद्दीन नहीं है । ऐसे ख्री-पुरुषों की अ्रनन्त पंक्तियों का अप्रत्याशित दृश्य, 
जी आक्रमणकारी की इच्छा को आत्म-लसपंण न करके चुपचाप जान दे रे हैं, 
अंत में उसको ओर उसकी फ़ौज को दृवित कर देगा ।?* 

गांधीजी के अनुसार अहिंसक अतिरोध में प्रतिपक्षी के आगे बढ़ने मे 
रुकावट डालने के लिए “'भूमि-विदाहक? (स्कॉच्ड अर्थ) नीति के लिए स्थान 
नहीं । युद्ध-विरोधी की हैसियत से उन्हें जीवन या सँपत्ति के विनाश सें न तो 
चीरता दीखती दे न बलिदान । “'मेरे अपने छुएँ में विष घोल्न देने में या 
उसे इस प्रकार पाट देने में कि मेरा भाई जो सुर से युद्ध कर रहा है, पानी 
का उपयोग न कर सके, कोई घीरता नहीं है ।' * न उसमें कोई बलिदान 
दी दै, क्योंकि वह सुझे शुद्ध नहीं करता और बलिदान की, जेला कि उसके मूल 
अथे का तास्पये है, पूवे-सान्यता दै शुद्धता ।” प्राचीन समय के युद्ध-नियम 
कुओं सें विष घोलने की और अनाज की फ़रुल बरबाद करने की आज्ञा नहीं 
देते थे । जब कभी संभव होगा भ्रदिंसक प्रतिरोधी फ़स्लों और शझ्रक्रम णका रियों 
के बीच इस त्तरद् खड़े हो जायंगे कि जबतक एक भी प्रतिरोधी जीवित है 
श्रक्रमणकारी फसल में से कुछ मी न ले सकगे। यदि प्रतिरोधी व्यवस्थित 
रीति से इस आशा से पीछे हर्ट कि वह बाद में दूसरी और अधिक अनुकूल 
परिस्थिति में प्रतिरोध करेंगे, तो भी गांधीजी को राय है कि उनको अ्रनाज 
की फ़सुल और वैसी ही दूसरी चीज़ों का विनाश न करना चाहिए । यदि 
प्रतिरोधी संपत्ति को उर के वारण नहीं, बल्कि मानपतावादी देतु से अर्थात्‌ 
इसलिए अक्षत छोड़ता है कि वह किसी को भी अपना शत्रु मानने से इन्कार 
कर देता है, तो गाधीजी को इसमें तर्क, वीरता झौर बलिदान दीखता है । 
विनाश न करने में वीरता है क्‍योंकि प्रतिरोधी जान-बूककर ध्रस जोखिम सें 
पढ़ता दे कि प्रतिपक्षी प्रतिरोधी को द्वानि पहुँचाकर भोजन करेगा भौर उसका 
पीछा करेगा, और उसमें वलिदान द्वे क्योंकि भ्रतिपक्षी के लिए कुछ छोड़ देने 
की भावना प्रतिरोधी को शुद्धता और नेतिक उच्चता देती है।'* 

कभी-कभी गांधीजी के सासने यद्द प्रश्न रखा गया है कि सत्याग्रही उस 
हवाई लड़ाई में किसी तरह कारगर हो सकता है जिसमें व्यक्तिगत सम्पर्क का 
१, ह०) १३-४-१६४०, ४० ६० | 
२, ६०, २९-३-४२, पृ० ८८; १२०४-४२, प० १०६; १६-४-४२, ४० १२१- 

२२; ओर ३-४.४२, 0० १४० । 
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अभाव होता है। जो मनुष्य ऊपर से झत्यु की वर्षा करता है उसको यह 
जानने का भी अवसर नहीं मिलता कि उसने किनकी और कितनों की जान 
ली है। गांधीजी का जवाब यह है कि घातक बस के पीछे डसे चलाने वाला 
मनुष्य का हाथ होता है और उसके भी पीछे हाथ को परिचालित करनेवाला 
मानव-हृदय होता है। और शआतंकवादी नीति के पीछे यह धारणा है कि 
यदि आतंकवाद का उपयोग पर्याप्त परिमाण से किया जाय, तो उसका चांछित 
परिणाम होगा, श्रर्थात्‌ प्रतिपक्षी श्रत्याचारी को इच्छा के सामने कुक जायगा। 
लेकिन यदि जनता दृढ निश्चय कर ले कि वह न तो क्री श्रत्याचारी की 
इच्छानुसार कार्य करेगी, ओर न अत्याचारी के साधनों हारा उससे बदला 
लेगी, तो अत्याचारी के लिए आतंकवाद चालू रखता लाभप्रद न रहेगा । 
यदि अत्याचारी की क्ररता और हिंसा को पर्याप्त भोजन न मिले तो समय 
आएगा जब वह हिंसा ओर श्रातंक से ऊब उठेगा।* 


इस प्रश्न के उत्तर में कि वह अणुबस के विरुद्ध अहिंसा का उपयोग 
किस प्रकार करंगे उन्होंने कह्दा था, “में उसका सामना प्रार्थनापूर्ण-कार्य द्वारा 
करूगा . ,..में बाहर खुले स्थान में आजाऊँगा और (यान के) चालक को 
यद्द देखने दृ“गा कि उसके विरुद्ध मेरा सुख अशुभ-सूचक नहीं है। में जानता 
हूँ कि चालक इतनी ऊँचाई पर मेरा मुख न देख सकेगा। किन्तु मेरे हृदय की 
यह इच्छा कि उसका छुरा न हो उस तक पहुँच जायगी और उसको आंखें 
खुल जाय॑गी । यदि वह हज़ारों व्यक्ति जिनकी हीरोशीसा में अ्रसुबम द्वारा 
रूत्यु हुई थी. अपने हृदयों में प्राथंना के साथ मरे होते'*" तो युद्ध 
का अन्त उस लज्जाजनक रीति से न हुआ होता जेसे वह हुआ है ।”* 

लेकिन पूछा जा सकता है कि यदि मनुष्य आक्रमणकारी को आत्म- 
समर्पण करने की अपेत्ता अहिंसक रूप से जान दे दें, तो स्वतंत्रता से ज्ञाभ 
उठाने को कौन जीवित रहेगा ? गांधीजी के अनुसार हिंसक युद्ध में भी लखने- 
वाज्ञा सिपाही विजय से लास उठाने को आशा नहीं करता । लेकिन जहाँ 
तक अहिंसा का सम्बन्ध है, प्रत्येक व्यक्ति यह मानकर चलता है कि 
अहिसक पद्धति को तभी सफल समझना चाहिए जब कम-से-कम रुचय॑ 
सत्याग्रही अरहिंसा की सफलता से ल्ञाभ उठाने को जीवित रहे । यह न तो 
तकंसंगत ही है ओर न न्यायपूर्ण । सशख युद्ध की अपेक्षा सत्याग्रह में यह 


९, ६०, २४-१२-र२े८, ४० रे६४ | 
२, मागरेट बोर्क हाइट, हाफ़वे टु फ्रीडम! पृ० २३२। 


३५६ स्वोदय-तत्त्व-दशेन 


कहया अधिक उपयुक्त होगा फ्रि हमें जीवन उसे खोदेने से, वज्तिदान करने से 
मिलता दै।* 


यदि आक्रमण का शिकार घरेलू उद्योग-घन्धों ओर कृषि-प्रधान सम्यता 
में पनपने वाला अहिंसक देश है, तो केन्द्रित उत्पादन को अपनाने वाले देशों 
फी भ्रपेत्ञा इस देश को बहुत कम हानि होगी और वह आक्रमण का सामना 
बहुत कारगर तरह से कर सकेगा । घरेलू उद्योग-धन्घों का विनाश करने से 
आक्रमणकारी के हाथ कुछ न लगेगा और उजाड़े हुए देश को फिर संभलने 
में बहुत कम समय लगेगा। गांधीजी लिखते हैं, “यदि द्विव्लर का भी ऐसा 
हरादा होता तो वह सात लाख अर्दिसक गाँवों का विनाश न कर सकता | 
उस प्रक्रिया में वह स्वयं श्रहिंसक हो जाता ।7* इस प्रकार देश की अदिंसक 
थ्रार्थिक व्यवस्था वाह्य आक्रमण के विरुद्ध अधिक-से-अधिक सुददढ़ बचाव है । 
अहिंसा की कल्ला सीख कर दुबंल-से-दुबल राज्य बाह्य आक्रमण से अपनी 
रक्षा कर सकता है। किन्तु कोई राज्य--वह युद्ध-साधनों में चाद्दे जितना सबल 
हो---प्रलवान राज्यों के गुट के विरुद्ध स्व॒तन्त्र नहीं रह सकता । * 


किसी भी राज्य के जीवन का अ्रह्िसा के सिद्धांत के अनुसार सँगठन 
होने में शायद्‌ बहुत समय लग जाय । गांधीजी उन राज्यों को भी अहिंसक 
प्रतिरोध के उपयोग की राय देते हैं जो अ्रवृतक हिंसा को ही रक्षा का साधन 
सममते रहे हैं। लेकिन कोई भी राज्य अहद्िंसक पदुति का उपयोग तभी कर 
खकता दै जब वद्द अन्याय की कमाई से छुटकारा पाले--वह कमाई पराधीन 
देशों पर आधिपत्य हो या अन्य किसी प्रकार की । 


अबीसीनिया, चेकोस्लोवेकिया, पोलेंड और इंग्लिस्तान फे निवासियों 

को गांधीजी की यही सिफ़ारिश थी कि वह श्रन्यायी से युद्ध करने से भी 
इन्कार कर दें और उसको आत्म-समर्पण करने से भी । इस प्रकार चीन के 
सम्बन्ध में उन्होंने एक बार कहा था, “यदि चीनियों के पास मेरी धारणा की 
अहिंसा होती तो विनाश के उन अ्रतिआधुनिक यन्त्रों का--जिनका जापान 
स्वामी है--कोई उपयोग ही न रहता । चीनी जापान से कहते, आप अपने 
सथ यंत्र ले आए, हम अपनी श्राधी जनसंख्या आपकी भेंट करते हैं। किन्तु 
बाकी २० करोड़ आपके सामने घुटने न टेकेंगे ।!” यदि चीनी यह करते तो 


१, ह्‌०, र८ू-७-४०, प्रु० श्श्द | 
२, ह०; ४-१९-३६, प० ३३१॥। 
३ यं० इ०, २-७-३२१, ह०, ७-१०-३६, ए० २१३। 


; 
॥| 
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जापान चीन का दास दो जाता।”?' उनके अनुसार अहिंसक प्रतिरोध के लिए 
यह आवश्यक था कि चीन-निवासी अपने हृदयों में जापानियों के लिए प्रेम 
विकसित करें--उनके गुणों को याद करके नहीं किन्तु उनके दुष्कर्मो के 
यावजूद सी । 

यदि अ्रहिंसक व्यक्ति का देश युद्ध प्रारम्भ करे तो उसको चाहिए कि 
वह अपनी सरकार को इस प्रकार दुबल बनाने के लिए कुछ भी न करे कि 
देश की हार हो जाय । किन्तु इस डर से उन्तको युद्धों की व्यथंता में अ्रपनी 
श्रटल श्रद्धा प्रदर्शित करने के उचित अवसर को न खोलता चाहिए । “इसका 
अर्थ यह है कि चह (अ्हिंसक) अपने देश के तथाकथित छ्वित के पहले अपनी 
अन्तरात्मा तथा सत्य को रखते हैं। क्योंकि अंतरात्मा के लिए सम्मानने 
किसी न्यायपूर्ण उद्देश्य या हित को कभी हानि नहीं पहुँचाई थी ।?” अहिंसक 
ब्यक्तियों फो अपने देश या दूसरे देश की सेना की विजयकासना न करनी चाहिए। 
उनको केवल यह प्रार्थना करनी चाहिए कि सत्य की विजय हो। ““जब दोनों 
पक्ष हिंसा के साधनों का उपयोग कर रहे हों तो यह निर्णय करना बहुत 
कठिन है कि उनमें से किस पक्ष की विजय होनी चाहिए ।” अपने को हिंसा 
से अलग रखते हुए भी अहिंसक व्यक्तियों को ख़तरे से न भागना चाहिए और 
अपने जीवन की उपेक्षा करके मित्र ओर शत्र की एक समान सेवा करनी 
चाहिए ।* 

निष्पक्ष अरहिंसक देश किसी सेना को पड़ोसी देश का विनाश करने की 
आज्ञा न देगा । उसे आक्रमणकारी सेना को रास्ता ओर रसद देने से इन्कार 
कर देना चाद्दिए। उसे स्त्री, पुरुषों भ्रोर बच्चों की जीवित दीवाल आक्रमणकारी 
के सामने कर देना चाहिए और आक्रमणकारी को उनकी लाशों पर होकर 
जाने को निमन्त्रित करना चाहिए। कद्दा जा सकता है कि आक्रमणकारी फ़ौज 
में इतनी पाशविकता हो सकती है कि वह अहिंसक प्रतिरोधियों पर होकर 
निकल जाय । लेकिन अपना विनाश होने देकर प्रतिरोधी अपना क्ंव्य 
पालन कर लेंगे । इसके अ्रतिरिक्त, “निर्दोष खत्री पुरुषों की लाशों पर होकर 
जानेवाली फौज इस प्रयोग को दोहरा न सकेगी ।??? गांधीजी निष्पक्ष देशों 
द्वारा आक्रमणकारी देश के आर्थिक बहिष्कार के पक्त मे सी हैं ।* 
१, ह०, २४-१२-३८, पृ० ३६४ | 
२, ६०, र८-१-३६; प० ४४२; १७-४-३६, पृ० ८६-६० | 
३, यं० इ०, १-१२-३१। 
४. कुछ चीनी आगगन्तुर्कों के इस प्रश्न के उत्तर मे, कि भारत मे जापानी माल 

के बहिष्कार की क्या आशा थी. गाधीजी ने जवाब दिया, “मेरी इच्छा है 


श्ध्८ स्वोद्य-तत्त्व-द्शन 


गांधीजी का सत है कि हिंसा पर आ्राधारित राज्य के लिए अर्हिंसक 
प्रतिरोध का उपयोग लगभग अ्रसम्भव है (१ किन्तु यदि पन्‍्तर्राष्टीय अफ़तण 
से पीढ़ित देश हिंसक प्रतिरोध फरने का निश्चय करे तथ भी निष्पक्त राज्य का 
कर्तव्य है कि बह आक्रांत देश को नेतिक सहानुभूति और अद्दिसक सह्दारा दे। 
गांधीजी श्राफ़मण श्र बचाव की हिंसा में भेद करते थे और पिछले प्रकार 
फी हिंसा का भज्ञा चाहते थे, यद्यपि चह यह भी चाहते थे कि प्रतिरोध श्र्दिंसक 
हो।* थबि श्राक्रात में उच्यतम वीरता की और निस्वार्थता की क्षमता है और यदि 
चह अ्रपेज्ञाकृत यहुत अधिक शक्तिशाली आक्रसणकारी के विरुद्ध हिंसा से 
असमता का युद्ध लक़ता दे तो गांधीजी के अनुसार वह हिंसा लगभग अ्रद्धिसा 
है, क्योंकि जब हिंसा सोच-विचार कर नहीं की गई दे और जब आल्षुपातिक 
हिंसा की उमता नहीं है, तव हिंसक प्रतिरोध का अर्थ है “दबा देने वात्ती 
हिंसा के सामने यह पूरी तरह जानते हुए भी दबने से इन्कार करना कि उसका 
धर्थ निश्चित सौत है |! सन्‌ १६३६ का पोलैंड फा प्रतिरोध इसी प्रकार का 
इष्ठान्त है ।२ 
निसंदेह[यदि सभी राज्य मिलकर श्राक्रसणकारी राज्य के विरुद्ध नेंतिक 
प्रतिरोध कर सकते, तो युद्धों भौर आ्राक्रमणों का लोप हो जाता, लेकिन यह 
तभी झुसकिन है जब विभिन्न देशों में साधारण व्यक्ति का नेतिक स्तर बहुत ऊँचा 
हो जाय । अन्तर्राष्टीय आक्रमण से पीढ़ित देश दूसरे देशों की नेतिक सहायता 
का स्वागत करेगा, लेकिन उसे स्वयं अपनी अह्िंसक शक्ति पर निर्भर रददने 


कि में कह सकता कि इसकी ८ बहिष्कार की ) बहुत आ्राशा थी | हमारी 
सहानुभूति आपके साथ है, किन्तु उसने हमको गभीर रूप से विक्तुब्ध नहीं 
किया है, नहीं तो हमने सभी जापानी माल, विशेष रूप से जापानी कपड़े 
का बहिष्कार किया होता | जापान केवल आपको ही नहीं जीत रहा है, 
हमकी अपने सस्ते, तुच्छु, मशीन से बने माल से जीतने का प्रयत्न कर रहा 
है | आपकी तरह हमारा भी वड़ा राष्ट्र है। यदि हम जापानियों से कहते 
कि हम आपकी एक गज छीट भी न मगावेंगे, और न अपनी रुई आपको 
भेजेगे, तो जापान अपना शआक्रमण जारी रखने के पहिले फिर सोच-विचार 
करता |” इस उद्धरण में यद्यपि गाघीजी के मन में स्वदेशी का थ्रार्थिक रूप 
भी है, प्रकय हे कि उनका ज्ञोर आक्रमणकारी के साथ अहिंसक अ्सहयोग 
के साधन के रुप में आर्थिक बहिष्कार पर है| ह०, २८-१-३२६, ए० ४४१॥ 

१, ह०, १२-३-४६, पृ० श्य८ | 

२, ह०, ६-१२-३६, ए० ३७१; य० इं०, भा० २, ए० ४२३ | 

३. ह०, २३-६-३६, पृ० २८१, और ८-६-४०, पृ० २७४ | 


अंहिसक राज्य ३४६ 


और अकेले - अदिंसक प्रतिरोध-पद्धति का उपयोग करने को तैयार रहना 
चाहिए । ० हा 
युद्धू मनुष्य की जन्मजात प्रदृत्तियों का नहीं सांस्क्रतिक' परिस्थिति का 
परिणाम है।' उसकी विनाशकता पहले कभी इतनी अविवेकपूर्ण और 
सार्वभीस न थी और न उसका व्यय इतना भारी था जितना आज | युद्ध 
के कारण अधिनायक-तन्त्र (डिक्टेटर-प्रणाली) की स्थापना की भी आवश्यकता 
पडती है।* इसके अतिरिक्त युद्ध रूगढ़ों को निपटाने के स्थान में अधिक 


१, माक्सवादियों के अनुसार युद्ध वर्गों की उस आर्थिक प्रतिद्वन्द्यता से संबन्धित 
है जिसमें दूसरे वर्गों का शोषण करनेवाला वग प्रमुख भाग लेता है। 
"रिवोल्ट अगेन्स्ट वार नाम की अपनी पुस्तक मे एच० सी० एंगलत्र व ने 
इस सिद्धान्त के पक्ष में मनोवेंजश्ञानिक, ऐतिहासिक और मनुष्य-विज्ञान 
( ऐन्प्रोपालोजी ) संबंधी प्रमाण एकत्रित किये हैं कि “मनुष्य युद्ध नहीं 
है ।” क्विन्सी राइट अपनी “ए स्टडी ऑव बार! नाम की पुस्तक में इस 
नतीजे पर पहुंचे हैं कि युद्ध प्रमुख रीति से मनोवेशञानिक नहीं सामाजिक 
बात है | मनुष्यों में कोई विशिष्ट युद्ध-प्रव्त्ति नही है, बल्कि उनमे बहुत-से 
प्रेरक-हेतु और रुचियां हैं जिनके कारण मनुष्य-समुदाय आक्रमण करते हैं। 
इसी प्रकार समाजशाज्त्री स्वर्गोय काल मैन्ह[|इस का विश्वास है कि सामा- 
ज़िक संस्थाओं ओर सामाजिक व्यवस्था ह।ए यह निश्चित होता है कि जन- 
समूह का चरित्र युद्ध-प्रिय है. या शान्तिप्रिय; और मनुष्य-स्वभाव पर युद्ध 
के अमाव का हानिकर प्रभाव नही पड़ता । आर० डी० जिलेस्पी अमरीका 
के पश्चिमी तट पर रहने वाली एक रेड इडियन जाति का हवाला देते है। 
इस जाति को युद्ध-संबन्धी बातें बताना असभव है, क्योकि उनके पास उस 
धारणात्मक आधार का अभाव है जो उनको युद्ध-सबन्धी बातो की समझने 
में सहायक होता । देखिये राइट, “ए स्टडी ऑब वार! भा० १, पृ० २७७, 
भा० २, ए० ११६६-१२००; मैन्हाइम, सेन ऐंड सोसाइटी, पृ० १२३-२४, 
जिलेस्पी, 'साइकोलॉजिकल एफेक्ट्स ऑव वार आन सिटीज़न ऐंड सोल्जरः 
पघृ० २९९ । 

२. राइट ने अपनी पुस्तक मे इस बात का विशद्‌ विवेचन किया है कि विश्व- 
सभ्यता के अतिश्राधुनिक काल मे युद्ध का प्रभाव हुआ है अस्थायित्व, 
एकता का विनाश, परिस्थितियों के अनुकूल बनने की क्षमता का हासं, 
सामाजिक और राजनैतिक व्यवस्था मे लचीलेपन का अमाव और निरकुशता। 
उपरोक्त प्रभाव के कारण यह कहना पहले से कठिन हो गया है कि सम्यता 
की गति किस ओर होगी और सम्यता के आदर्शो को कार्यान्वित करने की 


सर्वोदिय-तत्त्व-शेशन 


हि 4 स्थायी घनाता है। दूसरी भोर सत्याग्रह सें युद्ध की अपेक्षा 

हि 28 मनुष्यों कौ जान से हाथ धोना पढ़ता दे और शर्तरों भोर क्विले 
त्या ने में तो कोई ख़र्चा ही नहीं होता । यदह्द पहले बताया जा चुका 
है कि किस प्रकार श्रहिंसा की पर्याप्तता कठोर-से-कठोर हृदय को पिघला देती 
है। राज्य के सच्चे अहिसक प्रतिरोध से उत्पन्न नेतिक शक्ति का झाक्रमणकारी 
देश की सरकार श्ौर जनसत पर बहुत प्रभाव पढ़ेगा ओऔर उस सरकार के 
लिए अपने राष्र की जनता से सहानुभूति पाना कठिन हो जायगा । 


गांधीजी यह शआआशा नहीं करते थे कि बचाव के लिए. अहिंसक प्रतिरोध 
का उपयोग करनेवाले राज्य का प्रत्येक नागरिक पूरी तरह अहिंसावादी 
होगा। युद्धवादी देश का प्रत्येक नागरिक भी तो युद्धू-विज्ञान का विशेषज्ञ 
नहीं होता । कोई भी देश थोड़े से विशेषज्ञों भौर अच्छे अनुशासनवाली एक 
अद्िंसक फ़ौज के द्वारा--जिसका अनुपात जनसँझया से वही होगा जो हिंसक 
फ़ोज का होता है---आक्रमणकारी का सासना कर सकेगा | 


इस प्रकार श्रन्तर्राष्टीय भ्राक्रमण के पिरुद्ध रक्षा-पद्धृति के रूप में भ्रहिंसक 


ओर निरतर प्रगति की सभावना कम हो गई है। राइट ने अपनी पुस्तक 
में यह दिखाया है कि युद्ध का परिणाम अनिश्चित होता है और उसका 
खर्चो बहुत बढ गया है । पश्चिम में सन्‌ १६४८-१७८६ में युद्ध पेशेवरों 
का युद्ध हो गया था, सन्‌ १७८६-१६१४ में युद्ध का रूप पू जीवादी हो 
गया था, सन्‌ १६१४ के बाद से उसका स्वरूप समग्रतावादी हो गया है । 
एजच० डब्ल्यू० स्पेगेल की परिभाषा के अनुसार समग्र युद्ध स्वतन्त्र राज्यों 
क॑ बीच ऐसा सशस्त्र सघर् है जिसे एक सशर््र समाज विपक्षी राष्ट्र का 
विनाश करने के उद्देश्य से प्रास्म्म करता है ओर चलाता है। ऐसे युद्ध मे 
साधनो पर नियत्रण नहीं होता, वह आधुनिक यत्र-विज्ञान द्वारा आविष्कृत 
सभी शख्रो द्वारा ओर मनोविज्ञान और श्रर्थशास्र के साधनों द्वारा लड़ा 
जाता है | इस युद्ध की कुछ विशेषताए हैं यंत्रीकरण, पहिले की अपेक्षा 
अधिक बड़ी फौ्े, युद्ध-प्रयास की तीब्रता ओर उसका राष्ट्रीयरण, ओर 
युद्ध-कार्य में सैनिकों ओर साधारण नागरिकों मे भेद का लोप | आधुनिक 
युद्ध-यठ॒ति के विकास का रुख राज्य को युद्धवादी और समग्र जीवन पर 
नियन्रण रखनेवाला राज्य बनाने की ओर है । देखिये स्पेगेल 'दि इकना- 
मिक्स ऑँव टोटल वार! प्ृ० ३७, पी० सारोकिन, “कन्टेम्पोरेरी सोशियो- 
लाजिकल थियरीज?, अ० ६; ओर राइठ, ऊपर उद्धृत, मा० १, ऋ० ६, 
* १०, १२ और प४० १२६-३१, १६२ और ३२१ । 


अरहिंसक राज्य 


प्रतिरोध की बडी आवश्यकता है ओर यह निश्चित मालूम होता है सह, अंद्धुरि 
बहुत कारगर होगी । 

इस श्रध्याय में उस समाज-ध्यवस्था की रूप-रेखा की विवेचना है जिसका 
विकास मनुष्य के व्यक्तिगत ओर सामाजिक जीवन की प्रेम के नियस के अनुसार 
पुनर्रचना के प्रयास के फलस्वरूप होगा। इस व्यग्स्था के सिद्धांत पूर्णरीति से 
निर्धारित नहीं है। समाज-विशेष में उनका प्रयोग समय और स्थान की विशिष्ट 
मांगों के अनुसार होगा और भविष्य की परिस्थितिविशेष पहिले से नहीं जानी 
जा सकती । मनुष्य अहिंसक राज्य की स्थापना का प्रयत्न करेंगे या नहीं, यह 
इस बात पर निर्भर है कि वह वास्तव में स्वतन्त्रता ओर शान्ति, अर्थात्‌ सच्चे 
जनतन्त्र की इच्छा करते हैं या नहीं। शांति की स्थापना और जनतन्त्र की परिपूर्णता 
सम।नार्थक हैं अहिंसा क विकास के । केवल अहिंसा ही राष्ट्रीय अस्तित्व और 
श्रन्तर्राष्टीय सहयोग में और व्यक्तिगत स्वतन्त्रता और सामाजिक जीवन मे 
सामंजस्य स्थापित कर सकती है । 

अहिंसक राज्य सच्चा जनतन्त्र होगा क्योंकि वह स्वतन्त्रता और समता 
के अधिक से-अधिक संभव परिसाण पर श्राधारित होगा । उसमें शोषण कम- 
से-कम होगा और स्वामी-नोकर और प्‌“जीपति-मज़दूर संबंधों का स्थान लेगी 
आराम्य-सभ्यता पर पनपनेवाली नई सहयोग-व्यवस्था । 

सामाजिक और बहुत कुछ आर्थिक समता ओर विकेन्द्रीकरण के कारण, 
श्राज के प्रतिकूल, राजनेतिक अधिकारों कीं समता में वास्तविकता होगी । 
व्यक्ति का सामाजिक काय योग्यता से संबंधित होगा और सेवा पर ज़ोर दिया 
जायगा | इस प्रकार समाज में इतनी सादगी होगी कि जीवन साधारण 
सनुष्य की समझ के बाहर न होगा और फिर भी स्वतन्त्रता और व्यक्तित्व, 
सेवा ओर विधायक आलोचना के सचेतन जीवन के अचसर की प्रचुरता 
होगी । 


उपसंहार 


गांधीजी के सर्वोदिय-तत्व-दर्शन का आधार है सत्य में श्रद्धा । यही 
सिद्धात-- जिसको गांधीजी ईश्वर, आत्म-शक्ति, नीति-नियम आदि के साथ 
समीकृृत करते हैं-- विश्व का आधार है। यह स्वय॑ं-स॑चालित शक्ति अपने को 
विश्व में प्रकट करती है और उसे मौलिक एकता देती है । 
सर्वोद्य-तक्त्व-दर्शन के अनुसार मनुष्य के विकास, आत्माभिच्यक्ति, के 
लिए यद्द आवश्यक है कि वह सत्य को जाने और उस पर अटल रहे, अर्थात्‌ 
सत्याग्रही हो । मदानतम सत्य है सब जीवों की एकता, इसलिए आत्माभिन्यक्ति 
का सार्ग है सबसे प्रेम करना और सबकी सेवा करना, अर्थात्‌ सबके अधिकतम 
द्वित के लिए प्रयत्न करना । सयकी प्रेमयुक्त सेवा ही श्रद्विसा है। इस प्रकार 
सत्य की साधना 'शहिंसाध्मक साघनों द्वारा ही हो सकती है। श्राध्यात्मिक 
एकता की अनुभूति विभाजक, प्रथककारी साधनों द्वारा असंसव है। इसलिए 
गांधीजी का आग्रह है कि सबके श्रधिकतस हित की प्राप्ति के लिए साधन 
साध्य के अनुकूल होना चाहिए और ब्यक्ति और समुदाय दोनों के व्यवद्दार- 
नियम नीति-संगत होना चाहिए । 
सबके अधिकतम द्वित की सिद्धि के लिए यद्द आवश्यक है कि चेयक्तिक 
ओर सासाजिक जीवन सें सत्य की अभिव्यक्ति हो । सत्याग्रही को सत्य का 
ज्ञान प्त्यक्ष-अनुभूति और श्रद्धा द्वारा हो सकता है। भ्राव्म-शक्ति के विकास 
के लिए और सत्य के ज्ञान के लिए गांधीजी नेतिक अनुशासन को आवश्यक 
समसते हैं। इस अनुशासन का सार दे अ्रद्धिंसक मूल्यों को साधना द्वारा प्राप्त 
आात्म-संयम । निरपेक्ष सत्य के साज्षञास्कार के लिए सत्याग्रही को चाहिए कि 
अपनी जानकारी के सत्य--सपेकज्ष सत्य---के अनुसार आचरण करे। उसे 
अहिंसक होना चाहिए, क्योंकि हिंसा महानतस सत्य. सब जीवों की एकता 
ओर पविन्नता, के विरुद्ध है। इसलिए हिंसा असत्य द्वे। श्रहिंसा का श्रथ है 
अधिक-से-अधिक व्यापक प्रेम, अन्यायी के प्रति भी प्रेम । अहिंसा का प्रयस्न 
होता है श्रशुस को सत्य से जीतना, शरीर-शक्ति का आत्म-शक्ति द्वारा प्रति- 
रोध, भ्र्थात्‌ अ्रन्यायी का कष्ट-सहन द्वारा हृदय-परिवतन । गांधीजी दो प्रकार 
की अहिंसा में भेद करते दें--आन्तरिक विश्वास के कारण सिद्धान्त की तरह 
स्वीकार की हुई वीरों की अहिंसा, और हिंसा के उपयोग की अक्षमता के 


शेद्र 


उपसंहार 


कारण काम बनाने के लिए स्वीकार की हुई दुबंलों की अहिसा। पहल्ने “प्रकार 
की श्रह्िंसा ही अजेय है। > 

वीरों की श्रहिंसा को विकसित करने के लिए सत्याग्रही को निमय और... 
नम्न होना चाहिए । इसके लिए उसे ब्रह्मचयय का पालन करना चाहिए, अर्थात्‌ 
सन, वचल और करे से सब इन्द्रियों पर निय॑त्रण रखना चाहिएु। निडर होने 
के लिए सत्याग्रही का आर्थिक प्रश्नों की ओर रुख़ अ्रस्तेय, अपरिग्रह और 
शरीर-श्रम के आदर्शों के अ्रनुकूल होना चाहिए । गांधीजी का विश्वास है 
कि जेसे-जेसे सत्याग्रही की आध्यात्मिक उन्नति होती है वेसे-वेसे वह अपने जीवन 
को सादा बनाता है जिसमें वह निम्ततम तथा अधिक-से-अधिक निधेन 
मनुष्यों की तरद्द जीवन-निर्चाद कर सके । उसे चाहिए कि धन और अन्य 
भौतिक साधनों पर निर्भर रहना छोड़ दें। आध्यात्मिक जीवन में इनका 
बहुत महत्व नहीं होता । एक परिसमाण में शारीरिक मांगों को पूरा करना 
आवश्यक है किन्तु यद्द उचित मर्यादा में ही होना चादिए | सबके अधिकतम 
द्वित की सिद्धि खदेशी के सिद्धान्त के अज्लुसार ही हो सकती है । स्वदेशी 
का सिद्धान्त सरुजनात्मक देश-प्रेम का सूचक है। इस सिद्धान्त के श्रनुसार 
सत्याग्रही को अधिक दूरवर्ती वातावरण की अपेक्षा अपने निकट के वातावरण 
की सेवा ओर डसका उपयोग करना चाहिए । 

अहिंसा के विकास के लिए आवश्यक इस अनुशासन मे सनुष्य-स्वभाव 
की निम्न-कोटि की प्रवृत्तियों विशेष रूप से, प्रजनन, स॑चयशीलता, और 
लडने-रूगढ़ने सम्बन्धी प्रवृत्तियों और डर और घणा की भावनाओं के 
नियन्त्रण का समावेश है। यह अनुशासन प्रवृत्तियों को बल-पू्चक दबा देने 
पर नहीं युक्ति-संगत आत्म-संयम पर ज़ोर देता है । इस श्रभुशासन के ओऔचित्य 
का विचेचन अ्रध्याय ३, ४, ओर < में किया गया है। यह सिद्धान्त आत्म-शक्ति 
चरम ध्येय तथा अहिंसक साधन-सम्बन्धी गांधीजी की प्राधमिक सान्यताश्रों 
के निष्कर्ष हैं और उनके साथ मिलकर अहिंसा का परिपूर्ण आदर्श उपस्थित 
करते हैं| यदि मानव-उद्देश्य हो अहिंसक साधनों द्वारा सत्य की साधना, 
तो स्वोद्य-तत््व-दर्शन की मांग है कि हम प्रचलित आदर्शों का फिर से 
मूल्यांकन कर और जीवन में आंतरिक सामंजस्य की स्थापना का प्रयत्न कर । 

अदिंसक समाज के विकास में अहिसक अनुशासन सत्याग्रही 

नेताओं के लिए अनिवाय है। अनुशासन की माँग सत्याग्रही अनुगामियों से 
भी होती है लेकिन उनसे सत्याग्रही नेता की सी नेतिक शुद्धता के उच्च-स्तर 
को आशा नहीं की जाती । 

सत्याग्रही, जिसने श्रनुशासन का अभ्यास किया है, योग्य, आत्म- 


सर्वोदय-तत्त्व-द्शेन 


232 'विश्यीर्सयुक्त नेता होता है। वह अपने अनुगामियों की स्वेच्छा और उनके 
हिंवेक पर आ्राघारित आज्ञाकारिता पर निर्मर रहता है और सामुदायिक सासलों 
7 ज़नमत तथा जनतंत्र का सम्मान करता है। मूलभूत सिद्धान्त की बातों में 
उसका पथ-प्रदृ्शन उसकी शन्तरात्मा की प्रेरणा द्वारा होता है। नेता का 
उहे श्य होता है जनता को सत्याग्रह की शिक्षा देना जिससें समाज का हस 
प्रकार विकास हो कि चर्ग और राज्य की संस्थाश्रों के अस्तित्व के कारण दूर 
हो जाय। वह जनता का संगठन करवा है। अहिंसक समुदाय ऐसा आदर्श 
जनतंत्र धोने का प्रयत्न करता है जिसमें केवल साधारण मामलों में बहुमत 
द्वारा निर्णय होते हैं किन्तु श्ररपसत के विशिष्ट हित से सम्बन्धित बातों में 
अल्पमत के विरोध को अधिकन्से-अधिक ध्यान में रखा जाता है। इस 
प्रकार की संस्था में सत्तावादी राजनीति के लिए थ्रौर सस्था के सगठन को 
हथियाने के लिए राजमेतिक पेंतरेबाज़ी के लिए कोई स्थान नहीं । अन्याय का 
प्रतिरोध करने के अवसर पर संस्था अ्रहिंसक फौज बन जाती है औ्रौर उसमें 
जनतत्रवादी रीति से चुने हुए नेता का केन्द्रित नियंत्रण साधारण जनतंत्रवादी 
कार्य-प्रणाल्री का स्थान ले लेता है। 
सत्याग्रह अहिंसात्सक साधनों द्वारा सत्यपूर्ण साध्य की निरंतर साधना 
है और उसमें अहिंसात्सक प्रतिरोध के साथ-साथ सब विधायक कार्यों का भी 
समावेश है। इस प्रकार सत्याग्रह केवल सामूहिक प्रतिरोध-पद्धति नहीं है । 
वास्तव में सामूद्दिक प्रतिरोध-पद्धति के रूप में अजेय होने के लिए यह 
आवश्यक है कि सत्याग्रह का अ्रभ्यास देनिक जीवन के प्रत्येक काय॑ में हो । 
विधायक तथा प्रतिरोधकारी रूपों में सत्याग्रह सामाजिक प्रगति का 
साधन दे । चिधायक सत्याग्रह जनता की नेतिक शक्ति बढ़ाता है भौर उसे 
अहिंसक प्रतिरोध के उपयोग के क्षिए आवश्यक अनुशासन देता है। वहद 
राजनैतिक सत्ता और राज्य-ब्यवस्था के सत्याग्रही समुदाय के द्वाथ में श्राने के 
पहले ही वर्तमान सामाजिक संगठन में अहिंसा के सिद्धाल्तों के अनुसार 
आसमूल परिवर्तत करने की पद्धति है । 
सत्याग्रही नेता प्रचार के हरएक उचित साधन का डपयोग करता है। 
उसके निकट प्रचार का श्रथे यह नहीं कि जनसत का शोषण किया जाय या 
उसके ऊपर अनुचित नियत्नण स्थापित किया जाय, बल्कि यह है कि जनमत 
को सत्यपूर्ण ओर अहिंसात्मक साधनों द्वारा शिक्षा दी ज्ञाय । अ्रद्िंसक प्रचार 
इतना लिखे या बोले हुए शब्दों द्वारा नहीं जितना सेवा और कष्ट-सहन द्वारा 
होता दै। रचनास्मक कार्यक्रम, जो सामुद्दिक शुद्धकारी भ्यास? है सत्याग्रह का 
सबसे भच्छा प्रचार है । 


जपसंहार 


प्रतिरोधकारी रूप में सत्याग्रह अन्याव का विरोध करन अह एप 
का निपटारा करने की पद्धति है। सत्याग्रही का उद्दे श्य होता है विरोधी के. 
हृदय-परिवतन करणा और उसमें न्याय की भावना जाग्रृत करना। यदि" 
सत्याग्रही प्रतिपक्षी की बुद्धि को प्रभावित करने में असफल होता है, तो वह 
स्वेच्छा से कष्ट लहकर विरोधी के हृदय को पिघल्ना देने का प्रयत्न करता है । 
गांधीजी को यह आशा नहीं कि सब तरह के झगडे दूर किये जा सकते हें । 
लेकिन उनका उद्द श्य है झूगछे को विनाशक भौतिक तल से उस विधायक 
नेतिक स्तर पर उठा देना जहाँ मराढ़ों का शान्तिपूर्ण रीति से निपटारा हो 
सकता है और दिरोध, विरोधी नहीं, दूर किया जा सकता है । 

सथ्याग्रह उचित भेदों को दबाता नहीं, उनमें सामझ्स्य स्थापित 
करता है, इसलिए उससे क्रान्ति-विरोषी प्रतिक्रिया का ख़तरा कम-से-कम 
होता है और उसके लाभ के स्थायी होने की संभावना होती है। प्रतिरोध, 
जब अद्विसक होता है, तब निषेधात्सक नहीं रह जाता और विधायक रूप से, ' 
आत्मन्शक्ति के उपयोग के फलस्वरूप, सामाजिक व्यवस्था को नेतिक आदश 
की ओर अग्रसर करता है। सत्याग्रह मे न्‍्याय और सहयोग पर आधारित 
अहिंसक समाज-व्यवस्था की रचना और शोषण पर आधारित अन्यायपूरों 
सामाजिक संगठन का विनाश साथ-खाथ चलते हैं। गांधीजी के अजुसार, 
अहिंसा का आधार यह विश्वास है कि सभी मनुष्यों का असीस नेतिक 
मूल्य है और उनके साथ इस तरह बर्ताव करना चाहिए कि वह स्वय॑ साध्य 
हैं ओर केवल साधनमात्र नहीं हें; इसलिए अहिंसा ही स्वत॑तन्नता की वह 
जनतन्न्रवादी पद्धति है जो जनता के वास्तविक स्प-शासन की स्थापना कर 
सकती है । सत्याग्रह दमन पर फलता-फूलता है। स्वेच्छा से सहा हुआ कष्ट 
उसकी सफलता का साधन है; इसलिए उसमे हार ऐसी कोई चीज़ हो ही 
नहीं सकती । 

गांधीजी का सामाजिक आदर्श है चद्द वर्गहीन और राज्यहीन समाज, 
चह स्वयं-सत्बालित बोधपूर्ण ग्रराजकता की दशा जिसमें सामाजिक एकता 
की रक्षा ग्रान्तरिक और बल-प्रयोग के श्रतिरिक्त श्रन्य याह्य साधनों द्वारा 
होगी । लेकिन यह आदश पूरी तरह कार्यान्वित नहीं हो सकता, इसलिए 
गांधीजी एक व्यवहाय, मध्यस सार्गीय सामाजिक आदुर्श भी उपस्थित करते 
हैं। यह दै प्रमुख रीति से अहिंसक राज्य । इस द्वितीय सामाजिक आदर्श 
मे राज्य को रखना मानुषी अपूर्णता के साथ समझौता है। गांधीजी राज्य को 
अविश्वास की दृष्टि से देखते हैं क्योंकि वह हिंसा पर आधारित है। उनका 
विश्वाप्त है कि राज्य के जनतन्त्रवादी होने के लिए यह आवश्यक है कि 


सर्बोदय-तत्व-द््शन 
नागरिकों में सत्ता के दुरुपयोग का भ्रहिंसक प्रतिरोध करने की क्षमता हो । 
अहिसक राज्य स्वयं ध्येय नहीं हैं; वह सबके अ्रधिकतम हित की सिद्धि के 
साधनों में से एक है। भहिंसक राज्य सर्वोच्च सत्ता रखनेवाला राज्य नहीं 
जनता की सेवा में क्षगा राज्य होगा। राज्य विकेन्द्रित जनतन्त्रवादी ग्रामीण 
सत्याग्रही समुदायों फा संघ दोगा। वद्द समुदाय स्वेच्छा से अपनायी हुई 
सादगी, निर्धनता और धीमेपन पर श्राधारित द्ोंगे, अर्थात्‌ वद्द जान-बूककर 
जीवन की रफ़्तार धीमी कर देंगे और उनमें शक्ति श्रोर घन की खोज की 
अपेत्ता श्रात्माभिच्यक्ति को श्रधिक मदत्व दिया जायगा | 
अहिसक राज्य सीमित कारये करेगा औ्और कम से-कम हिंसक-शक्ति का 
उपयोग करेगा। अद्दिंसक राज्य में समाज की विशेषता होगी सामाजिक 
समता और बहुत कुछ आर्थिक समता। श्रार्थिक जीवन का श्राघार होगा 
, खेती और घरेलू धन्धे, यद्यपि श्रनिवार्य केन्द्रित उत्पादन भी रहेगा । केन्द्रित 
उत्पादन का संगठन या तो पूजीपतियों द्वारा होगा और उस हालत में 
पु.जीपति और मज़दूर एक दूसरे के ट्स्टी की तरह और उपभोक्ताओं के द्वस्टी 
की तरह वर्ताव करेंगे, या इस ध्यचस्था के अभाव में उत्पादन के साधनों का 
स्वामित्व राज्य के दाथ में होगा और उत्पादन का प्रबन्ध राज्य और भज़दूरों 
के प्रतिनिधियों के मत से दोगा। अहिंसक राज्य के आर्थिक जीवन की एक 
मद्दत्वपूर्ण विशेषता दोगी छोटे-छोटे भूभागों का ज्षगभग पूर्ण स्वावल्म्बन । 
उत्पादक घरेलू धंधों द्वारा स्वावकम्बी शिक्षा की गांधीजी की योजना 
शिक्षा भौर जीवन में निकृटतम सम्बन्ध स्थापित्त करेगी और विद्यार्थी के संपूर्ण 
जीवन को विकसित करके उसे अहिसक समाज-वज्यवस्था का साहसी, जागरुफ 
और सक्रिय सदस्य बनाएगी । 
श्रार्थिक भौर राजनीतिक शक्ति का विघटन, राज्य की मद्दत्ता में और 
कार्या में कमी, स्वेच्छा पर आधारित समुदायों की वृद्धि, सजुष्यता से गिराने 
वाली निर्धनता और विज्ञासिता से छुटकारा, नई ताज्लीम और अन्याय के 
विरुद्ध अद्विंसक भ्तिरोध को परस्परा--हन सबके फारण मनुष्य जीवन को 
समझ सकेगा ओर समाज और राज्य जनवस्त्रवादी घनेंगे। 
अ्हिंसक राज्य अहिंसक श्रन्तर्राष्ट्रीय संगठन के साथ सहयोग करेगा। 
शान्ति की स्थापना केवल संस्थाओं के याद्य रूप में परिवर्तेत करने से नहीं हो 
सकती । उसके लिए आवश्यकता है उन आदशों और सनोद्ृत्तियों को सुधारने 
की जिनकी अभिव्यक्ति युद्ध, साम्राज्यवाद, पजीयाद आदि में होती है । 
सत्याग्रह-दशन सासं॑जस्यपूर्ण सानव-जीवन का दशा है। गांधीजी के 
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अनुसार आत्सा ही मनुष्य की वास्तविकता है। सबकी श्रात्मा एक € आर 
जीवन के प्रत्येक चषेत्र में समाज-लेवा इस सत्य की अनुभूति का मार्ग है। 
गांधीजी मनुष्य की शारीरिक माँगों की उपेक्षा नहीं करते, किन्तु उन्तका 
विश्वास है कि इन माँगों को मनुष्य की शात्मानुभूति की नेतिक और 
आध्यात्मिक श्रावश्यकताओं के अनुकूल होना चाहिए । इस प्रकार सत्याग्रह 
आत्म-शक्ति द्वारा संचालित सामंजस्यपूर्ण जीवन का दर्शन है। सर्वोदिय- 
तत्व-दर्शन आध्यात्मिक और सांसारिक जीवन मे, आदर्श और व्यवहार से, 
व्यक्ति और समाज में एकता स्थापित करता है। गांधीजी एक ओर तो सत्य 
को दर्शन भौर सामाजिक जीवन का आधार बनाते हैं शोर दूसरी ओर सत्य 
को बहुसुखी जीवन की प्रचुरता से युक्त करते है । 


गांधीजी के राजनैतिक सिद्धान्त उनके जीवन-दर्शन के अवयच रूप हैं । 
विज्ञान या वास्तविकता के नाम पर राजनीति को नेतिक सिद्धान्तों से अलग 
रखना उन्ते निकट आध्यात्मिक विकास के लिए घातक है। अहिसक प्रतिरोध 
क्रांति की पद्धति और उसके दर्शन को उनकी बढ़ी देन है। राजनीति-दर्शन 
के इतिहास सें किसी भी अन्य विचारक की अ्रपेक्षा उन्होंने अधिक स्पष्ट और 
निश्चित रूप से बताया है कि अहिंसा और जनतनत्र एक दूसरे के अविभाज्य 
श्र्ग हें और इनमें से प्रत्येक दूसरे के साथ ही सफलतापूर्वक कार्य कर सकता 
है । उनकी ऐसे जनतन्त्र की धारणा--जिसमें व्यक्ति ने सत्ता के दुरुपयोग के 
अहिंसक प्रतिरोध की छ्मता प्राप्त कर लिया है, जिसमें अल्पमत के विरोध का 
अधिक-से-अधिक ध्यान रखा जाता है और जिसकी विशेषता दे बहुमत की 
उदारता--जनतन्‍्त्र की पश्चिमीय धारणा से बहुत आगे है। पश्चिम के जनतंत्रों 
में अहिंसा जीवन का नियामक सिद्धान्त नहीं माना जाता, इसलिए गांधीजी 
उनके नेतिकता के दुवे को ठीक नहीं मानते और उन्तो शोषण का साधन 
समसते हैं। 

इसी प्रकार गांधीजी को पश्चिम के कुछ अ्रथ-शास्तियों का यह मत 
सान्‍्य नहीं कि अर्थ-शाखत्र को नेतिक मूल्यांकन से अलग रखना चाहिए । उनके 
अनुसार नीति-शाख और अ्रथ-शासत्र में कोई निश्चित भेद नहीं। आर्थिक 
प्रश्नों पर उनका मत उनके इस विश्वास की अ्रभिव्यक्ति है कि मनुष्य के 
नेतिक द्वित को झुनाफ़े की भावना और घन-प्रियता के आघीन नहीं करना 
चाहिए और शेष सानव-व्यवद्दार की तरह आर्थिक काये की ब्यचस्था भी इस 
प्रकार की होना चाहिए कि वह नेतिक द्वित को द्वानिकर नहीं सहायक हो | 

लेकिन जेंसा कि गांधीजी हसे यादु दिलाते कभी नहीं थकते थे, उनका 
दर्शन पूर्ण या अन्तिस सत्य नहीं है। वह कहते थे कि वह सत्य को खोजते 
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'/डसकें प्रयोग करते थे । उनका जीवन सत्याग्रह-विज्ञाय के निर्माण की 
था है। उसकी विकास-प्रक्रि! आज भी चालू है। अपने आदश के सूलभूत 
सद्धान्तों के बारे में भी वह सानते थे कि उनके निरपेत्ष होने का दावा करना 
तक॑-संगठ नहीं । किन्तु यह द्ोते हुणु भी उनके अनुसार एक प्रकार की सापेक्ष 
नैतिकता अपूर्ण सानव के लिए निरपेत्ष सी ही है ।* उनके जीवन के अन्तिम 
भाग में उन्के प्रयोग आदर्श की घुनियादी धारणाओं की अपेक्षा उपयोग के 
ब्योरे से अधिक सम्बन्धित थे, यद्यपि अहिंसा के उपयोग के बारे में कुछ 
महत्वपूर्णा प्रश्नों दा हल अभी होना है। लेकिन यदि दम युद्ध-कला के दीघंकालीन 
इतिहास को ध्यान में ग्खें, तो ऐसा लगता दै कि छः दशाब्दियाँ-- 
जिनमें गांधी जी ने अहिंसा के प्रयोग सामुदाय्रिक मासलों सें किए---सत्याग्रह 
के शान्ति के परिपूर्ण विज्ञान के रूप में विकणित हो जाने के लिए बहुत दी 
थोडा समय है । 

जद्दां तक मौलिकता का प्रश्न है गांधीजी स्वयं कहते हैं, '“ * में 
कोई नया सत्य प्रदर्शित नहीं करता। में बहुत से पुराने सत्यो पर नया प्रकाश 
डालने का दावा अवश्य करता हूँ ।?* “मैंने पद्चिला मौलिक सत्याग्रही होने 
का दावा कमी नहीं किय्रा । जिसका मेंने दावा किया है वह है उस सिद्धांत 
का लगभभ सा्वभौस पेसाने पर उपयोग ।??१ उनके सम के पद्विले अ्रहिंसा 
ऋषियों और सन्‍यासियों की विशेषता सानी जाती थी । शअ्रहिसा 
में वह अर्थ को परिपूर्णंता, प्रथोग की व्यापकता और उत्कृष्ट प्रभावशीक्षता न 
थी जो गांधीजी के निरन्तर प्रयास के फलसरूप श्राज उसे प्राप्त दे । गांधीजी 
ने यह दिखाया है कि अहिंसा का उपयोग जीवन की प्रत्येक परिस्थिति में 
दो सकता है। उन्होंने आज के परिवर्तित जीवन के शब्दों में अद्ठिंसा की 
नव-व्याख्या की है । उनके दर्शन में अहिंसा को विकास भौर नवजीवन मिला 
है। जद्दां तक मानव-जाति की रक्षा और प्रिकास जीवन के नियम अ्रह्दधिंसा पर 
आधारित हैं, सामाजिक और राजनेतिक दर्शन को आधुनिक ससार में अहिस। 
के अधिकतम प्रासाणिक ब्याख्याता गांधीजी की देन जितनी बहुमूल्य हे 
उतनी घन्‍्य किसी विंचारक की नहीं (९ 


१, ह० २३-१२-३६, ए० रे८७ | 

२, य० इ०, भा० १, पृ० ४६७ | 

३. य० ३०; भा० रे, ए० ३६७ | 

४, स्वर्गीय सी० एफ० एन्ड्रयूज ने एक बार लिखा था, “मैं नहीं समझता कि 
हमारी पीढी में नेतिक सत्य के ज्षेत्र में अहिंसा के व्यवहार में सि० गाधी के भय- 
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सर्वोदय-तत््व-दशन मानव-हित को आधुनिक संसार की सर्वश्रेष्ठ देन 
इस कारण है कि गांधीजी का व्यक्तित्व केवल राजनीतिज्ञ या विचारक 
के व्यक्तिव से कहीं अधिक महान था। वह दृष्टा थे, असाधारण रुजनात्सक 
प्रतिमा के नेतिक महापुरुष थे जिनका लगभग छः दशाब्दियो निरन्तर 
प्रयास था सत्य के ज्ञान के लिए भारतीय परम्परा के अनुसार आवश्यक नेतिक 
अनुशासन की साधना। उनके दु्शन का आधार है सत्य का सार, उसका 
प्रीद्तम फल, अहिंसा, जो उनके अनुसार जीवन और उसके विकास का 
नियम है । गांधीजी यह भी महसूस करते थे कि अहिंसा उनका ईश्वर-दृत्त 
जीवन-कार्य है। वह लिखते हें, “मुझे विश्वास है कि ईश्वर ने मुझे अधिक 
श्रच्धा रास्ता दिखाने का साधन बनाया है|?” “ईश्वर ने भारत के सामने 
अहिंसा को उपस्थित करने को झुमे अपना साधन चुना है '" “॥”?* “मेरा 
जीवनोददेश है पारस्परिक सम्बन्धोंकी--चाहे वह राजनैतिक हों, चाहे आर्थिक, 
घार्मिक या सामाजिक--ब्यवस्था के लिए अहिंसा को अपनाने के लिए प्रत्येक 
भारतवासी' * और अन्त में संसार का मत-परिवर्तन ।? * 


कम-ले-कम उपयोगिता के विचार से मानवता को रक्षा और 
विकास के लिए अहिंसा को अपनाना द्वी चाहिएण। लेकिन क्या आज 
जब भ्रन्याय और लोभ का बोलबाला है, लोग गांधीजी के संदेश को 
स्वीकार करेंगे ? निस्‍्सन्देह सत्याग्रह-विज्ञान का अभी विकास हो रहा है 
भोर जिनके रक्षित स्वार्थ हैं या जिनको श्राधुनिक सभ्यता और उसके 
अ्सपूर्ण मूल्यों के कारण चकाचोंध हो गया है उनके लिए सत्याग्रह के 
संदेश को समझता कठिन है। इसलिए हो सकता है कि अविद्या या 
स्वार्थपरता के कारण मलुष्य नेतिक उच्चता के आवश्यक स्तर पर पहुँचने 
में असफल रहे । शायद धन और शक्ति की पागलों की सी खोज में 
खोया साम॑जस्यहीन संसार स्वार्थपूर्ण असानुषिक सार्ग को बदलने से इन्कार 
कर दे । उस दशा में सत्याप्रह अपने समय से पहले की बात है। लेकिन 
सनुष्य नेतिक नियमों को तोढ़ नहीं सकता । उनकी उपेक्षा से वह अपना 
दी विनाश कर बेठता है। गांधीजी कहते हैं, “कोई भी व्यक्ति या राष्ट्र दंड-सुक्त 


रहित तक की अपेक्षा कोई अधिक महत्वपूर्ण और प्रेरक देन हुई है|” 
स्पीचेज), इन्ट्रोडक्शन, पृ० १४। 

१, ह०, २६-६-४०, छू० ३०२। 

२, ६०, २३-७-३८, पृ० १६३ । 

रै, ६०, १३-७-४०, पृ० ४१० । 
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! नियमों का उल्लंघन नहीं कर सकता ।”'* यदि अहिंसा ही 
है क मार्ग है तो या तो मानवता को उसे अपनाना द्वोगा था उसका 
निश्चित है | 


किन्तु गरंघीजी अहिंसा के सबिष्य के सस्वन्ध में ज़रा सी निराश 
नहीं थे। उनके शब्दों में, “में केवल यह कह सकता हूँ कि अर्दिसक कार्य के 
संगठन का मेरा अ्ध॑-शताब्दी का अनुभव मुझे भविष्य के बारे में आशा 
दिलाता है ।??* “कल का संसार आवश्यक रूप से अध्दिसा पर आधारित 
समाज होगा ।?? “में अपने हृदय के अधिकतम आँतरिक भाग में महसूस 
करता हूँ... .. कि संसार रुघिर-पातसे बहुत दुखी है। संसार उससे बचना 
चाहता है और मेरा यद्द विश्वास दे कि यह भारत की प्राचीन भूमि का 
सौभाग्य होगा कि वह संसार को बचाव का रास्ता दिखाए [7४ 


इसमें स्नन्‍्देह नहीं कि अहिंसा मनुष्य की अधिकतम शक्तिशाली 
प्रवृत्तियों से सेल खाती है--सच्चा और अच्छा बनने की भऔर दूसरों 
से प्रेस करने और उनके लिए कष्ट सहने की प्रवृत्तियों से। इसके अतिरिक्त 
भीषण असमता, अन्याय, आर्थिक अनिश्चितता, हिंसा, छणा और डर, जो 
आज के संसार में इतने व्यापक हैं सत्याअह की अ्रपीक्ष को ज़ोरदार बनाते 
हैं। अणु-बम के अन्वेषण के पहले ही गांधीजी की शिक्षा भोर आंदोछूनों का 
संसार के विचारकों पर और जनता पर गहरा प्रभाव पडा था । 

गांधीजी सहसूस करते थे कि अछविंसा का भविष्य उसके भारत में 

सफल होने पर निर्भर है और अहिंसा की अटूट परम्परा के कारण यह भारत 
का निर्दिष्ट ऐतिहासिक कार्य हैं कि वद्द मनुष्य जाति को सत्याग्रह का संदेश 
दे । सन्‌ १६३४ में उन्होंने लिखा था, “उसके (अहिंसा के) फलग्रद द्वोने में 
बहुत समय लग सकता है, लेकिन जहाँ तक में समझ सकता हूँ कोई अन्य 
देश इस सन्देश को उससे (भारत ले) पूर्व परिपूर्ण न कर सकेगा ।?५ 
१ पिथिकल रेलिजन, पु० ४८ | 
२, ह०, ११-८-४०, प्रृ० २४१ | 
३ कैटलिन, “इन दि पाथ आँव महात्मा गांधी, प० ३२२ पर उद्धू त) 
४. आर» के० प्रभु ऐंड यू० के० राव, “दि माइड ऑँव महात्मा गांधी”, ए० 

१४५७ पर उद्धुत। 
५, ह०, १२-१२-३५ | लेकिन वह सदा अहिंसा की सावभौम व्यावहारिकता में 

विश्वास करते थे। कमी-कमी वह यह भी महसूस करते थे कि यद्यपि 

अहिंसा के सदेश का भारत में फलप्रद होना उनकी बहुत खाभाविक और 


उपसं हार 


भारत सें अहिंसा का भविष्य अहिंसा में विश्वास करनेवाल्ों की. 
सच्चाई पर निर्भर है, चाद्दे उनकी संख्या बहुत कम ही क्यो न हो, जेखेो कि 
उसके होने की सम्भावना भी है। अहिंसा से हन विश्वास करनेवालों' को 
गांधीजी का संदेश है कि, “वह, जिन्हें विश्वास है कि श्रहिंसा ही वास्तविक 
स्वतन्त्रता प्राप्त करने की एकमातन्न पद्धति है, अ्रहिंसा के दीपक को आज के 
घोर भ्रन्धकार में प्रज्वज्ित रख | थोढ़े से व्यक्तियों का सत्य असर दिखाएगा, 
लाखों का श्रसत्य हवा के झोके के सामने भूसे की तरह उड जायगा ।??१ उनता 
का मत-परिवतंन केवल आदर्श द्वारा नहीं, बल्कि उन थोढ़े से व्यक्तियों के 
समुदाय द्वारा होगा जो स्वा्थरहित होऋर, निश्चयपूर्वक, साहस के साथ आदर्श 
को श्रपने जीवन में उतार लेंगे श्रोर घोर संकट सें भी मार्ग से विचलित न 
होंगे । 

दृढ़ निश्चयवाले इन थोडे से सत्याग्रहियों को नेता से पभेरणा मिलेगी। 
एक बार गांधीजी ने कहा था, “मेरी रत्यु के बाद यदि अहिंसा का नाश हो 
जाय तो मान लेना चांहिए कि मुरूमें श्रहिंसा थी ही नहीं ।??* 

यह गांधीजी का आत्म-परीक्षण ही नही है बल्कि उन लोगों के लिये 
कसौटी है जिनकी मान्यता है कि उन्होंने गांधीजी के मार्ग को स्वीकार किया 
है । किन्तु उनकी अटल आस्था थी कि अहिंसक मार्ग से ही मानव-समाज की 
पुनर॑ंचना सम्भव है। वह लिखते हैं, “अहिंसा संसार के महान सिद्धान्तों में 
से एक है जिसका संसार की कोई भी शक्ति विनाश नहीं कर सकती। मेरे 
समान सहस्रों की (अहिंसा के) आदर्श को सिद्ध करने में र॒त्यु हो सकती है, 
किन्तु अ्रद्दिसा का कभी विनाश न होगा । और श्रह्िंसा के संदेश का प्रचार 
केवल विश्वास करनेवालों के इस आदुर्श के लिए जान देने से हो सकती है।?? ? 


सुगम मालूम पड़ता था किन्तु यह भी सम्भव था कि अहिंसा भारत की 
निष्किय जनता की अपेक्षा योरोप की सक्रिय जनता को अधिक शीघ्र 
प्रभावित कर सके | यं० इं०, १२-६-२५, पृ० ३०४। उनके महाप्रम्थान 
के बाद उनके वहुत से देशवासी गाधीजी को इस देश से जो आशा थी 
उसके पूर्ण होने के बारे मे निराशापूर्ण हैं। 

१, यं० इ०; भा० २, ए० ११५३। 
२, घनश्यामदास ब्रिडला, “बापू*, ४० ३६ | 

३, ह०, १४-४-४६, प० १४० । 
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